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पस्तुत संग्रह ड।० दक्षिणारजन मद्गाचार्य अखिजल-भारतीय हिन्दी निवन्ध 
प्रातेयोगिता में पुरस्कार प्राप्त निबन्धों का संकलन है। प्रतियोगिता सन्‌ 
१६४८-४६ में तत्कालीन साहित्य-मंत्री श्री योगेनद्ध विद्दरी लाल माथुर द्वारा 
संस्थावित हुईं थी। इसके हेतु विश्वविद्यालय के कुलपति तथा इस छात्रावास 
के वाइन, डा० दक्षिणारंजन भद्गाचार्य ने आवश्यक धन प्रदान करने की 
ऊपा को थी। प्रतियोगिता के लिये एक मब्य रतिंग ट्राफी है जो विजयी 
विश्वविद्यालय के मिलती है | | 

प्रतियोगिता का प्रथम आयोजन इस वर्ष हुआ। विश्वविद्यालय के 
कुलपति के संरक्षण में एक प्रतियोगिता-समिति वनाई गई जिसके प्रधान 
छात्रावास के सुपरिन्टेन्डेन्ट, डा० शम्म्ु प्रसाद नैथानी, तथा सदस्य डा० 
बाबूराम सक्‍सेना ढी० लिट०, प्रो० धीरेन्ध वर्मा, डी० लिट०, ड० गोरख 
प्रसाद, डी० एस-सी० तथा डा० सत्यप्रकाश, डी० एस-सी० हैं । 

प्रतियोगिता के लिये आगरा, काशी, नागपुर, राजपूताना, पयना तथा 
प्रयाग विश्वविद्यालयों से १६ निबन्ध प्राप्त हुये, जिनका परीक्षण प्रयाग 
महिला विद्यापीठ की सुप्री प्रकाश अग्रवाल, एम० ए०, प्रयाग विश्वविद्यालय 
के डा० बाबूशाम सक्तेना तथा डा० सत्य प्रकाश ने किया। प्रथम तीन 
निवन्धों पर एक स्वणु तथा दो रजत पदक पुरस्कार दिये गये। एक छात्रा 
को विशेष पुरस्कार मिला | ट्राफ़ो' प्रयाग विश्वविद्यालय को मिली । 

. निबन्‍्धों का विषय--हमारी संस्कृति और इसकी विशेषतायें-- 
सामयिक महत्व का है । सभी लेख प्रयत्नपूर्वक्क लिखे गये, विचारपूण एवं 
उब्चकोदि के हैं। इतके श्रवरिकत इत महत्ययूणं विषय पर अनेक मन्‍्य 
उपलब्ध नहीं हैं | अतः इन्हें प्रकाशित करने का आयोजन किया गया । 
इसमें हमें विश्वविद्यालय से आर्थिक सद्दायता मिल्ली । 


प्रथम तीन निबद्ध लगभग ज्यों के त्यों दिये गये हैं विशेष पुरस्कार 
प्राप्त निवन्ध कुछ संज्तिप्त कर दिया गया है। स्थानामाय के कारण अन्य 
निबन्धों में से स्फुट-विचारों के संकलन से ही हमें संतोप करना पड़ा। अ्रपिक 
से अधिक विभिन्न दृष्टि कोणों को प्रस्तुत करने का प्रयत्न हमने 
किया है। 

भारतीय संस्कृति पर यह विचार-संकलन सर प्रमदावरण बनर्जी छात्रा- 
वास प्रकाशन की प्रथम मेंट है | हमें विश्वास है कि यह लाभदायक सिद्ध 
होगा | 

इस प्रतियोगिता में तथा निबन्धों के प्रकाशन में सहायता के लिये हम 
कुलपति, डा० दक्तिणारंजन भद्ठाचार्य तथा प्रतियोगितानसमिति के सदस्यों 
को धन्यवाद देते हैं| इस छात्रावास के सदस्य श्री सत्यदेव प्रतियोगिता के 
आयोजन में सहायक हुये | हम उनके कृतज्ञ हैं| छात्रावास के सुपरिन्टेन्डेन्ट 
इस कार्य में समय समय पर हमें सहायता एवं प्रोत्साहन देते रहे हैं अतः 
हम उनके विशेष आगमारी हैं । 





विशेषताएं 





श्री बदरी नारा4ण श्रीवास्तव 
प्रयाग विश्वविद्यालय 


( स्वण पदक प्राप्त ) 

संस्कृति सौन्दर्य-बोध के विकसित होने की मौलिक चेप्टा है।' क्र! घातु 
में 'तम्‌! उपसर्ग लगाने से 'संस्कृति' शब्द बना है। इसका शाब्दिक अर्थ, 
है कोई अच्छी वनी हुई वस्तु! । वस्त॒तः संस्कृति के मूल में उन्नति की मावना 
विशेष है। सभ्यता” और संस्कृति! दो साथ-साथ चलने वाले शब्द हैं 
किन्तु इनमें से पहले की उद्यत्ति तो प्राचीन पारिमाषिक शब्द सभा? से 
हुई है, अर्थात्‌। इस सभा? में उपस्थित होने की योग्यता जिसमें हो वह 
सम्य कहा जाता था। यह योग्यता अधिकांशतः व्यक्ति के बहिरंग से 
सम्बद्ध थी | 5 


संस्कृति! इसके ठीक विपरीत व्यक्ति के अंतरंग से विशेष सम्बद्ध है। 
उसके पीछे एक गदराई है | किसी देश की संस्कृति से हमारा तालय॑ वहां के 
रहने वालों के उन विचारों एवं प्रयज्ञों से होता है जो उन्हें समुज्ञत करने के 
लिये उस देश में चल पड़े थे | महादेबी जी के शब्दों में यदि हम कहना चार्ट 
तो कह सकते हैं--“संत्कृति की कोई एक परिमापषा देना कठिन हो सकता हे 
क्योंकि न वह किसी जाति की राजनैतिक व्यवस्था मात्र होती है और न केवल 
सामाजिक चेतना: न उसे नैतिक मर्यादा मात्र कह सकते हैं और मे केवल 


ट् 


धार्मिक विश्वास । देशविशेष के जलवायु में विकसित किसी जाति विशेष के ' 


अम्तजंगत और वाह्य जीवन का वह ऐसा समष्टिगत चित्र हे जो अपने गहरे 
रंगों में मी अस्पष्ट और सीमा में भी ग्रसीम है वेसे ही जैसे हमारे आँगन का 
आकाश | यह सत्य हे कि संस्कृति की वाह्य रूप रेखा बदलती रहती हैं १२-तु 
यूल तत्वों का बदल जाया तव तक संगव नहीं होता जब तक उस जाति के 
पेरों के नीचे से वह विशेष भुखंड और उसे चारों ओर से घेरे रहनेवाला 
वह विशिष्ट आयमंडल ही न हटा लिया जाय” | इस प्रकार हम देखते हैं कि 
संस्कृति का ज्षेत्र अत्यन्त व्यापक है। फिर भी अध्ययन की सुविधा के लिये किसी 
देश की संस्कृति का ज्ञान निम्नलिखित शीपकों में सीमावद्ध किया गया है। 
किसी देश की संस्कृति को जानने के लिये सबसे पहले वहाँ के साहित्य और 
भाषा का अध्ययन किया जाता है.। सुविधा के लिये साहित्य को भी उपयोगी 
आर ललित दो भागों में विभक्त कियोँ गया है| इसके साथ ही उस देश 

धर्म और दर्शन का मी अध्ययन होना चाहिए | घर्म के अन्तर्गत ही दार्शनिक 
विचार-प्रणाली आती हे। दर्शन में जीव, प्रकृति और ईश्वर की समस्या 
सुलकाई जाती है। धर्म का दसरा अंग है नैतिक-सिद्धान्तों अथवा नियमों की 
प्रतिष्ठा | धर्म का तीसरा अंग हे कर्मकाण्ड और घर्म का चौथा अंग है धामिक 


कमंकाणड' सम्बंधी कला । वस्तुतः मन्दिरों में संगीत, चित्र, मूति, नृत्य आदि 


दी 


कला का सदेव ही समावेश या प्रयोग रहा है | संस्कृति का तीसरा प्रमुख अंग 


उस देश की राजनीतिक एवं भौगोलिक अवस्थाओं का अध्ययन है । और 


चोथा अंग है उस देश के समाज का अध्ययन | इसके भीतर सामाजिक । 
संगठनों का अध्ययन, आशिक व्यवस्था का अध्ययन तथा शिक्षा एवं कला 


का अ्रध्ययन आता है। भारत की संस्कृति का इन्हीं दृष्टियों से हमें यहाँ 
अध्ययन करना है| 
भारतीय संस्कृति का विकाघ-वेदिक काल 
रतीय संस्कृति को धायीनता की अर्भी तक कोई निश्चित सीमा नहीं 
सि। जा सकी | इस दिशा में हमारा अध्ययन अनुमान सापेक्ष्य एवं अधूर 
हैं| अनः यहाँ हम झाय मसंम्कति के गिकास ही का अध्ययन कर सकगे | वैदिक 


अं 


संस्कृति के मूल स्थान के विषय में भी विद्वानों में मतभेद है| वस्ठ॒तः हमारे 
साहित्य में इसका कहीं भी उल्लेख नहीं मित्रता कि आय कहीं बाहर से आए | 
वैदिक वर्ण व्यवस्था आज भी शिमला की पहाड़ियों में पाई जाती है, जो भी 
हों इतना तो निश्चित है कि वैदिक संस्कृति का एक केन्र सरस्वती नदी के तट 
पर था | साथ ही यह भी निश्चित है कि वैदिक संस्कृति का प्रचार १२०० ई० 
पृव तक रहा । वैदिक काल का सबसे प्राचीन अंथ ऋग्वेद संहिता है। इसमें 
१० मंडल हैं, पहला, ८ व ६ यां और दसवां बाद के संकलित मंडल माने जाते 
हैं। अंतिम संकलन कदाचिंत्‌ १९०० ई० पृ० हुआ | वैदिक कालीन अथ- 
प्रम्परा हमें टीक ज्ञात नहीं। इसे जानने की योगिक या नेसक्तिक प्रणाली, 
कर्भकारडी प्रणाली, और ऐतिहासिक प्रणाली आदि तीन प्रणालियों का 
प्रयोग किया जाता है। वास्तव में वेदों का अर्थ इन तीनों फे समन्वय से ही 
संभव होगा | वैदिक भाषा स्वराघात प्रधान है। वैदिक छुंदों म॑ गायत्री, 
ञ्रनुष्टुम, त्रिप्युम, अधिक प्रमुख हैं | 
जहां तक धर्म ओर दर्शन का संबंध है वेदिकयुग में नतों त्रयी की 
भावना मिलती है और न राम, कृष्ण, शिव, शक्ति आदि का दी उल्लेख 
है | तपस्या, भक्ति और कर्भफल की भावना भी प्रधान नहीं । देवताओं के 
दिर और उनकी मूर्ति आदि बनाने की भावना भी वहां नहीं। हाँ, हमें 
वहां देवत्ववाद अवश्य मिलता हैं। इनर्म प्राकृतिक शक्तियाँ का मूल 
भावना थी। इनके पीछे एक शक्ति की कल्पना भी थी जो यह प्रकट करती 
है कि वैदिक थारय अनेकता से एकता की ओर बढ़े, एकता से अनेकता 
की ओर नहीं। वैदिक युग के देवताओं में इन्द्र, अग्नि और सोम ऋमशः 
सर्व प्रमुख हैं। तीन पर्दों में दर लोक पार करने वाले विष्णु, पौराणिक 
शिव के मूल पुरुष रुद्र और ब्रह्मा के मूल पुरुष प्रजापति की यहाँ कल्पना 
मिलती है। वैदिक युग में सर्वदेवत्ववाद की भावना ही प्रमुख रही | 
यहीं हमें अद्देत, देत और त्रतवाद के बीज मिलते हैं। मैक्समूलर इसे 
|0000)990) भी कहते हैं पुतरागमन ओर कम फल की भावना का यहाँ, 
" पता नहीं | स्वर्ग न्क की भी कल्पना नहीं। नेतिक आदर्शों पर काफी बल 


८] 


दिया जाता था | शम की मह्िसा; आतिथ्य का महत्व आदि सबसान्य थे | 
अतः सत्य की कल्पना भी यहीं मिलती है । 

वेरों की राजनीतिक परिस्थिति स्पष्ट नहीं | जनपद एक प्रदेश का नाम 
होता था | जनावद के घरों के समूह को आम! कहते थे। संग्राम इन के 
एकत्र होने को ही कहते थे | आमणी ग्राम का मुखिया था | प्रधान नगरों को 
पुर! कहते ये | जनवद का अवीश्वर राजा था। उसकी सहायता के लिये 
अधिकारी बर्ग (पुरोहित, सेनापति, ग्रामणी आदि), सभा, समिति आदि थीं । 

वैदिक काल में वर्ण व्यवस्था न थी किन्तु बग व्यवस्था थी। पुरोहित, 
राजन्य, आदि प्रमुख वर्ग थे। अनारय दस्यु! कहें जाते थे । आवश्यकता- 
नुसार प्रत्येक व्यक्ति कोई भी कार्य कर सकता था। समाज में स्त्रियों का 
ऊँचा स्थान था, गहिणी होना उनका आदर्श था । विवाह के संबंध में लड़के 
लड़कियाँ स्वतंत्र थी | वाल-विवाह, पर्दा आदि नहीं थे | विधवा विवाह प्रचलित 
था । आर्यों का प्रधान भोजन निरामिष था. | फिर मी सुरा पायी एवं माँसाहारी 
पर्याध्त मिलते हैं | प्रधान भोज्य अन्न गेहूँ था। वेष सादा था। ऊनी-सूती 
कपड़ों के अलावा चमड़े के कपड़ों काभी व्यवहार किया जाता था | आभूषरों 
में हार, कुंडल, केश के उदाहरण मिलते हैं। करण वेध संस्कार आवश्यक 
था | सभी पुरुष केश रखते थे | डाढ़ी बनाई जाती थी | घोड़े की दौड़, संगीत, 
वाद्य ग्रादि का भी उल्लेख मिलता है | सोमपान और जुआ दो व्यसन थे | 

आरयों की आजीविका कृषि प्रेवान थी, पशुपालन प्रेधान था । गाय, बैल, 
थोड़ा पालतू पशु थे | व्यापार वस्तु विनिमय के रूप में था । शिल्पों में बढ़ई, 
लोहार ऊनी सूती कपड़ा बुनने वाले आदि तथा चमड़ा रंगने वालों के उल्लेख : 
भिलते हैं | 

इस प्रेकार हम देखते हैं कि वैदिक संस्कृति समस्त भारतीय संस्कृति का 
मूलाधार है। यह प्रकृति के अधिक निकट है। यह प्रेबृत्ति-प्रधान है । 
तपस्या, त्वाग; बैराग्य को श्री सुनीति कुमार चटर्जी मे अनाय भावना 
माना है | 


हर 
ब्राह्मण काञ 


वैदिक काल के उपरान्त हम ब्राह्मण काल में प्रवेश करते हैं। इसका 
समय १२०० ई० पू० से ६०० ई० पू० तक है| इस काल में ग्रथववेद संहिता, 
सामवेद साहिता, यजुबद संहिता आदिवैदिक अ्न्थों की सृष्टि हुई। 
उपनिषदों में ऐतरेय, छान्दोग्य, वृहदारण्यक आदि हैं। महाभारत तथ्था 
रामायण की रचना का प्रारध्म इसी काल में हुआ | देवताओं का स्थानगौण 
हो गया | प्रजापति, रुद्र, विषतु आदि प्रमुख देवता हो गये ! कर्मकाण्ड की 
प्रमुखता इस युग में हुईं | पशुवलि इसमें प्रयुक्त थी। दार्शनिक विचारावली 
का इस युग में उपनिषदों में निश्चित विकास हुआ। अद्वेतवाद, पुनर्जन्म, 
कर्मफल की भावना भी मिलती है । जादू, टोना, शोट्का का भी इस युग में 
प्रवेश हुआ | 


वरण-व्यवस्था का इस युग में विकास हुआ | शूद्ध भिन्न वर्ग था। 
भोजनादि में कोई प्रतिबन्ध नहीं था । ब्राह्मणों में ग्राश्षम धर्म की व्यवस्था 
थी | प्रत्येक वण इसका पालन करता था, ऐसा प्रमाण नहीं | इस काल में 
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विज्लाहों में माता-पिता का अधिकार बढ़ा । स्त्रियों का स्थान भी नीचा हुआ। 
तपस्या में वह बाधक समझी गयीं | शिक्षा के तीन केन्द्र थेंः राजदरवार, 
परिषद्‌ और गुरुकुल संस्था | साथ ही प्रत्येक वर्ग पारिवारिक शिक्षा भी 
रू 

देता था | 


#- 


इसकाल का पूण राजनीतिक चित्र हमें ज्ञात नहीं। वेदिक काल की 
जनपद संस्था महाजनपद के रूप में विकसित हुईं | राज्य संस्था तथा ग्रजात॑त्र 
संस्था में विकास हुआ । राज्यज्यवस्था पोर और जानपद नमक दो संस्थाओं 
द्वारा होती थी। चक्रवर्तित्व की भावना का इस युग में विकास हुआ । 
आर्य संस्कृति का प्रवेश दक्षिण भारत में मी हुआ। अगस्त्य, परशुराम, 
रामचंद्र की दक्षिण-बात्रा तथा श्रीकृष्ण का द्वारका जाना आदि इस ओर 
संकेत करते है | 


ह 


बौद्ध काल 

ब्राह्मगकाल के समाप्त होते-होते हम बौद्काल में एक नतन आदर्श एंव 
चेतना की स्फूरति पाते हैं। इसकाल में संस्कृति के केन्र कोशल, काशी और 
मगव के जनपद (सभी पूर्व में ) हो गए। शिल्पलेखों, सिक्कों, प्राचीन 
भग्मावशेपों से इस युग का इतिहास हमें सुलभ सा होगया है | । 

इसयुग का इतिहास वहुमुखी है | इसके प्रमुखतया तीनभाग हैं : संस्कृत 
सूतग्रन्थ, संस्कृत आख्यान काच्य, पालीका बोद्ध-साहित्य | संस्कृत सूत्रग्नन्थों 
की तीन श्र णियाँ हैं, (१) वैदिक-सूत्र (२) स्मार्त सूत्र (३) दर्शनसूत्र | सांख्य 
ओर न्याय दतवादी तथा वेदान्त अद्वेतवादी हैं। संस्कृत आख्यान काब्यों 
'में रामायण ( वाल्मीकि) और मद्याभारत ( व्यास ) प्रसिद्ध हैं। इन काव्यों 
का निर्माण कई स्तरों में हुआ है। भारत की बाद की संस्क्रति को इन्होंने 
खूब प्रभावित किया है। इसकाल का सबसे प्रमुख साहित्य पाली का वाद्ध 
साहित्य है | महामारत काजञ्ञ की संस्कृति से इसमें पर्याप्त भिन्नता है | बौद्ध- 
साहित्य सुत्त पियक, विनय पिटक और अमिधम्म पिटक में संगहीत है। 

वैदिक धर्म को मीमांसकधर्म, वैदिक धर्म अथवा स्मात्त धर्म के नाम से 
उुकारा जाता था। वेद इस काल में भी स्वतः प्रमाण माना जाता था, वैदिक 
भाषा पवित्र मानी जाती थी, ईश्वर विश्वास की भावना थी, कर्मकाएंड 
प्रमुख हो गया, जन्मगत वर्णु-व्यवस्था प्रमुख हो गयी और इसके फलस्वरूप 
तीन आन्दोलन चल पड़े। वे बौद्-सुधार आन्दोलन, जैनसुधार आन्दोलन 
तथा वासुदेव सुधार आन्दोलन थे | बाद को यह आन्दोलन धर्म में परिवत्तित 
हो गया | वौद्ध-दर्शन भी एक विशिष्ट दर्शहोन |गया 

महाजनपद्‌ की संस्था इस काल में लुप्त हो गयी। नन्‍्दवंश के काल में 
सिकन्दर का आक्रमण हुआ | इससे साम्राज्य -स्थापन की भावना बढी। 
मोर्यताप्राज्य इसी काल में स्थापित हुआ, साम्राज्य-स्थापन की भावना से 
प्रजातंत्र को भावना लुप हो गयी | समा या समिति का नियन्त्रण राजा पर 
कम हो गया | इस पर ग्रीक सभ्यता और संस्कृति का भी प्रभाव पड़ा | 


शासन-स गठन जटिल हो गया ! इस युग के उत्तराद्ध म॑ साम्राज्य शक्ति क्ञोण 
होने लगी | 
इसकाल में वर्ण व्यवस्था इृढ़ हुई। अन्तवंर्ण विवाह नहीं होता था । 
अनायों के कारण अनेक नयी जातियाँ बनीं | ग्राश्रम व्यवस्था सिद्धान्तमात्र 
भें रह गयी । तत्नशिला शिक्षा-केद्र था। व्यापार इस काल में जहाज द्वारा 
विदेशों से होने लगा | विशाल मकानों एवं मवनों का निर्माण हुआ | अशोक 
के स्तम्मों से कला की उत्कृष्टता का भी पता लगता है। नेतिक दृष्टि से 
धारणतया समाज का ऊचा स्तर था | 
हमारी स स्कृति का सध्ययुग 
इसकाल के उपरान्त १ ३० से हमारी स स्क्ृति का मध्ययुग प्रारम्भ होता 
है । १ ई० से ६०० ई० तक के काल को पौराणिक काल कहा जाता है । 
इसकाल में आदियुग के वैदिक साहित्य के स्थान पर लोकिक संस्कृत की 
प्रधानता हुई | अपभ्रंश ओर प्राकृत का प्रारम्भ हुआ। वेदिकधर्म के स्थान 
पर पौराणिक धर्म की स्थापना हुई | गुणकर्म-स्वभाववाली वर व्यवस्था अब 
जातिगत हो गई । राजनीति के क्षेत्र में जनपद-व्यवस्था के स्थान पर साम्राज्य 
संस्था विकसित हुई | जनमत और जनपद प्रणालियाँ एक प्रकार से लुप्त 
हों गयीं । 


इसकाल में वेदिक कर्मकाए्ड औरवेदिक धर्म वर्ग विशेष का धर्म हो-गया। 
बौद्धों में हीनयान और महायान दे शाखाएँ हो गयीं। महायान का प्रभाव 
प्रचार अशोक द्वारा हुआ | कुशनवंश द्वारा महायान चीन, जापान आदि देशों 
में गया। तिब्बत में इसका प्रचार सातवीं सदी में हुआ | लंका, ब्रह्मा, स्पाम 
कंवोडिया में हीनयान फैला । महायान संस्कृत में लिखा गया। दर्शन, कर्मकाएड, 
बुद्धभक्ति इसके प्रधान अंग थे | इस विचारधारा का हम पर अस्पष्ट प्रमाव भी 
पड़ा | महायान बौद्ध धर्म की प्रतिक्रिया के रूप में पौराणिक-घर्म की स्थापना 
हुई | इसमें अधिकतर बौंद्धवर्म का अनुकरण था | इसकाल के उत्तराद्ध 
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( ३००ई०-६००६० ) में गुम-साम्राज्य की स्थापना हुई। सेस्कृत शाहत्व 
और पौराशिक धर्म का इसकी छत्रच्छाया में विशेष विकास हुआ। शुहा- 
साम्राज्य की राजधानी पाटलिपुत्र, उज्जैन, अयोध्या में थी। यह भारत का 
स्वर्ण युग माना जाता है । फ़ाह्यान ने इस युग पर पर्याप्त सामग्री दी है । 
इसकाल में उपजातियों की संख्या बढ़ी। अनार, विदेशी, प्रवासी आदि 
नयी नयी जातियों में परिणत हुए | धार्मिक भेदों ( बौद्ध, जन, पौराशिक 
कारण भी उपजातियाँ वनी | स्त्रियों इसकाल म॑ पुरुषां के आ्रधीन हो गयीं | 
साहित्य के त्षेत्र में ललित और उपयोगी दोनों ही प्रकार का साहित्य निमित 
हुआ | आर्यभड् ने इसी समर सिद्ध किया कि पृथ्वी गोल है। वराहमिहिर 
का अन्थ प्ंचयातिका” सुखत और चरक के चिकित्सा शास्त्र, मानसार झआाद 
इस काल को श्रष्ठ रचनाएं है । 
इस काल में हमारा व्यापार विदेशों (अफ्रीका, चीन, पूर्वद्वीप, इटली ) 
बढ़ा | उपनिवेश भी स्थापित किए गए | कला के ज्षेत्र में हम बोद्ध प्रेमाव 
वेशेप पाते हैं | ग्रीक प्रभाव भी था । सांची के स्वृप और तोरण, अजन्ता 
और एलोरा की कुछ गुफाएँ, जिनमें चित्रकला और मूतिकला प्रधान है, . 
इसी काल में वनी । 
पौराशिक-काल के उपरान्त हम तांत्रिक-काल में प्रवेश करते हैं। इस 
काल में मौलिकता कम, अनुकरण विशेष था। लोकिक साहित्यिक-परम्परा 
चलती रही | दर्शन में अवश्य ही कुछ प्रसिद्ध टीकाएं लिखी गयीं | काव्य 
ग्रन्थों में अनेक मौलिक रचनाएँ मिलती हैं। गद्य में सुबन्धु की 'वासवदत्ता' 
बाणुभड्ट की कादम्बरी), नाटकों में भवभूति का उत्तर रामचरित' (८ र्वी 
सदी), राजशेखर का कपरमंजरी”' ( १० वीं सदी ) आदि कुछ असिद्ध रचनाएँ 
इसी काल में हुईं । इसकाल में रस ओर विषय की अपेज्ञा शैली का अधिक 
हत्व हुआ । कवि आचार्यत्व से विशेष प्रभावित हैं । 
धर्म के क्षेत्र में वैदिक या मीमांसक धर्म का प्रायः लोप हो गया। दक्षिण 
के आचार्यों ने वेष्िणवदर्शन और भक्ति का विकास इसी काल मे किया | 
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ताब्रिक-बम अवश्य ही इसकाल में प्रमुख रहा | इस विचारवारा का प्रारम्स 
अनाय धर्म के प्रभाव स्वरूप हुआ | इसो काल में इस्लाम का प्रथम वेश 
भारत में (७१२ ३० ) हुआ | १२०० ई० के लगभग मुहम्मद गोरी गंगा की 
घाटी तक आया। पंजाब मुसलमानों के शासन में चला गया।पर इस 
संस्कृति पर विशेष प्रभाव नहीं पड़ा | 

इस काल में अदेश ( श्रीवास्तव, सरयूपारीण ) ओर व्यवसाय के आधार 
पर जातियाँ वनी | स्त्रियाँ चित्रकला एवं संगीत कला में विशेष प्रवीण होती 
थीं। उनका विवाह बड़ी उम्र में होता था। पातित्रत की भावना एवं सती-प्रथा 
का प्रचलन इसी काल में हुआ | अन्तर्जातीय विवाह कम हो गया, पिछले 
काल की शिक्षा संस्थाएं चलती रहीं। नालन्द .में १०००० विद्यार्थी एव 
१३०० अध्यापक थे। शिक्षा के विषय धर्म एवं दर्शन थे । 

कला की चीन परम्परा चलती रही | काशी, मथुरा, दिल्ली, कान्यकुब्ज, 
अयोध्या, पायलि-पुत्र के धराचीन अवशेष मुसलमनों द्वारा नष्ट कर दिये गए | 
विन्ध्यप्रदेश के कुछ अवशेष, छुत्रपुर और खुजराहो के मन्दिर आज भी 
वर्तमान हैं | इसकाल में समाज वैभव एवं ऐश्वर्य से पूर्ण था। परिश्रम और 
संबर्धण करना लोग भूल गए थे । 

हमारी ससकृति का ।ंकटकाल 


तांजिक-काल के उपरान्त हम भक्ति-काल ( १५०० इ०-१८०० इई०) से 
प्रवेश करते हैं | इस काल में आकर प्राचीन साहित्यिक परम्पराएं शिथिल 
हो गयीं । स स्क्ृत साहित्य का पठन-पाठन सीमित हो गया | इस युग में सिद्धों 
का अपभ्रश साहित्य भी मिलता है। जेन ग्रन्थ भी अपभ्र श में लिखे गए | 
हिन्दी प्रदेश में ब्रज, अ्रवधी, खड़ी बोली, मैथली डिंगल आदि भापा में ही 
स्वनाएँ हुई | इस काल का यही प्रेतिनिधि साहित्य है। 

इस काल में धाचीन घर्म, बौद्ध धर्म, जेनधर्म आदि लुप्त हो गए। पौरा- 
शिक धर्म के एक परिवर्तित रूप में आय की भावना का विकास हुआ और 
हम अवतारवाद का थचार पाते हैं। कुछ निगु णवादी भी थे । साहित्य, धरम 
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और व्यक्ति एक दूसरे से अविकाधिक निकट आ गए । अद्वतवाद को सभी ने 
अपनाया था| समाज-सुधार की भावना इन भक्तों में अधिक थी | अस्पष्टतया 
मुसलमानी विचारधारा के कारण एरेश्वरवाद की भावना को वल मिला | 
गुरु का महत्व, सुधार भावना आदि इसी की प्रेरणा के परिणाम थे | 

इसकाल में गंगा को वाटी में विदेशी मुसलमानी शासन की स्थापना हु 
हिन्दू राजा पहाड़ों की तरफ चले गए । सुल्तानों के बाद मुगल साम्राज्य की 
स्थापना हुई | यद्द राज्य लगभग २४० वर्ण तक चलता रहा । सिख, गोरखा, 

राष्ट्र आदि जातियां ने इस काल म॑ भी राज्य स्थापना के पथक-पथक 

यत्र किए. और मरहटों को पर्याप्त सफलता मिली । १८००ई० के लगभग 
हिन्दुओं के हाथ म॑ राजनीतिक शक्ति आकर पुनः एक दसरी विदेशी शक्ति के 
हाथ में चली गई। ये नये विदेशी अंगरेज थे । फिर भी सिख, मराठे आदि 
अपना राज्य वहुत दिनां तक कायम रख सके | इसकाल में एक बड़ी विचित्र 
बात यह थी कि यद्यपि दिल्‍ली, आगरा के केन्द्रों में मुसलिम शासन चलता 
रह्य किन्तु गाँवों, कसबों को राजनीतिक सत्ता जमीन्दारों आदि के हाथ में 
थी | इसकी विशेषता यह रही कि जनता एवं शासक वर्ग ने केन्द्र के विरुद्ध 
कई वार आवाज उठाई और बह प्रयत्न वरावर वना रहा । 

इसकाल में विरादरियों की स्थापना हो गयी, इसका कारण तत्कालीन 
परिस्थतियाँ थी, इस ससस्‍्था ने हिन्दुओं के धर्म की रक्षा की | स्त्रियों की 
परिस्थिति इसकाल में गिर गयी। विदेशियों के कारण स्त्रियों की रक्षा के 
लिए बाल विवाह, परदा की प्रथा आदि चल पड़ी । परदा मुसलमानों के 
अनुकरण पर आया | सती की प्रथा भी इसी काल में चल पड़ी | विधवा 
रक्ता एक बड़ी समस्या थी ग्रतः जोहर की प्रथा भी चली | 

इसकाल में राष्ट्रीय शिक्षा-व्यवस्था नहीं थी। पाठशालाएँ थीं ओर एक 
गुरु दस-बीस विद्या्थियों को एकत्रित कर पढ़ाता था | ज्ञान में कोई वृद्धि 
नहीं हुई | प्राचीन ज्ञान भी वहुत कुछ खो गया | राजद्रबार विदेशी और 
स्वदेशी कला के केन्द्र थे। हिन्दू दरबार छोटे केन्द्र थे। कला के ज्षेत्र में 
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विदेशी दृष्टि कोण फैला । वाखु, चित्र, सं गीतादि में मारतीय दृष्टि कम रही । 
वीणा मृरंग के स्थान पर सितार और तबला आया | श्षपद के स्थान पर 
ख्याल और दादरा आया | कलाकारों में अधिकांश भारतीय थ्रे। 
वर्तमान काल 
भक्ति काल के उपरान्त हम नवथुग में प्रवेश करते हैं। १२०० ई» से 

लेकर १८०० तक का काल हमारी स स्कृति के सकट का काल था। इस 
लिये १८०० ई० के बाद अंगरेजी राज्य के एक प्रकार से स्थापित हो जाने 
पर पुनरुत्थान की ओर भारतीयों ने पुनः दृष्टि फैलाई | इस काल मं वेदिक 

था स छकृत साहित्य का अध्ययन अविक व्यापक रूप से हुआ। याचान 

हित्य का नये दृश्कोण से अध्ययन भाषा साहित्य के विकास में सहायक 
ही हुआ | पाली और बौद्ध साहित्य का भी अध्ययन हुआ । इस काल मे 
अंग्रेजी साहित्य के भी ओर उसके माध्यम द्वारा अन्य विदेशी साहित्य के 
भो सपक में हम आए। इससे हमारा इंशिकोश व्यापक एवं उद्दार हा 
गया | समस्त भारतीय भाषाओं के विचार एवं शैली पर अंग्रेजी का पुषकल 
प्रभाव पढ़ा ! 


इस काल में परम्परागत धर्म को सुधारने के लिए ह६ वी सदी में कई 
सुधार-गआरादोलन चले, जिनमें ब्राद्म सम्राज, प्राथता सर्मात, थयासोफिकल 
श्लिजन, आय समाज आदि कुछ प्रमुख स स्थाएं था। इनमे ग्राय-समाज का 
प्रभाव अधिक व्यापक रहा | दाशनिक दृष्टि से आयन्समात से न्याय-वैशेषिक 
के दैतवादकों माना है। इसने वैदिक युग की भाषा, साहित्य, धम, स स्प[ठ 
का प्रचार करना चाहा | मध्य-युग स्‍्वामी दयानन्द की हा से हमार पतन का 
युग था | समाज-सुघार धरम का एक अंग माना गया । इस सुधार आन्दोलन 
ने ग्रास्तीय भाषा को अपने प्रचार का साध्यम बनाया। केला का इसमें 
ग्रभाव हे | 

पिछले वर्षों में स्वत बता प्राप्त करने के अनेक उद्योग होते रहे हैं| इनमें 
प्रध्यमवर्ग एवं भिम्नवर्ग ने प्रसख साग शिया। काश की स्थापना से यह 
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उद्योग ओर भी ग्रबल हो गया। इस काल की प्रमुख घटनाएँ १६२१ का 
असहयोग आन्दोलन, ३०,३१ का सत्याग्रह आन्दोलन, १६४२ का स्वतंत्रता 
आन्दोलन आदि हैं। १६४७ से देश स्वतन्त्र हो गया | इस काल के प्रमुख 
व्यक्ति गांधी जी रहें | उनका शाजनीतिक सन्देश था कि जनसत्ता ही प्रमुख 
होनी चाहिए, सामूहिक पयल ओर त्याग को महत्व दिया जाय | अर्दिंसा और 
सत्य के नेतिक सिद्धान्तों का राहनीति अझ॑॑ प्रयोग किया जाय | खेद है ३ 
जनवरी, ४८ को एक भारतीय (नाथूराम गोडसे) द्वारा ही गांधी जी को गोली 
भार दा गया | 

समाज के ज्षेत्र म॑ं पुनरुत्थान की भावना इस काल में पुनः पल्लवित हुई । 
जाति विरादरी प्रथा क्रमशः शिथित्न हो रही है। उच्च वर्ग ओर निम्नवर्ग की 
समस्या की ओर मी लोगों का ध्यान गया। स्त्रियों का स्थान समाज में 
पुनः ऊंचा हो गया । वैदिक और पाश्चात्य प्रभाव इसके मूल में हैं । 

शिक्षा का प्रवन्ध अंग्रेजों माध्यम द्वारा हुआ । गुरुकुल और विद्यार्थियों को 
स्थापना होने के साथ-साथ स्कूचों, कालेजों एवं विश्वविद्यालयों की स्थापना 
हुई। इस प्रकार हमारी शिक्षा का मविष्य ऊँचा है। कलाओं में चित्रकला, 
संगीत कला आदि का पर्वास प्रचार हुआ | बंगाल स्कूल आवब प टिंग, वाम्बे 
स्कूल आव प्‌ टिंग आदि प्रमुख स्कूल थे। भारतीय घरों की बनावट एवं 
सजावट में भातीयता नहीं रही। पाश्वात्य प्रभाव जीवन के सभी ज्षेत्रों 
पर पड़ा । 

आधिक दृष्टि से हमारा देश निम्नतमस्तर तक पहुँच गया था। स्वराज्य- 
प्राप्ति के उपरान्त उद्योग-व्यवसाय की ओर ध्यान दिया जाने लगा है| 

नेतिक दृष्टि से हमारा देश काफी पतित हो गया। प्रारम्म में यह प्रभाव 
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नंगरां तक ही सीमित रहा किन्तु अब गायों मे भी यह पतन फेल गया | 
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विशेषतायें 
इस सकार अपनी से स्कृति को समय के विशाल फलक पर चित्र की: 
भांति खिंचे रूप में देखकर हम सहज हा उसकी विशेषताएँ ज्ञान सकते हैं | 


हां 


वस्‍्ठ॒तः हमारी सस्‍्कति की सभी विशेषताएँ उपयुक्त इतिहास द्वारा पर्यात 
स्पष्ट भी हो गयी होंगी | फिर मी मोटे तोर पर हम अपनी स स्कृति को कुछ 
विशेषताओं को अलग भी संक्षेप में रख देना चाहते हैं। 
समनन्‍्वयात्मक दृष्टि 
हमारी संध्कृति की सबसे बढ़ी विशेषता यह है कि यह जांवन 
के दोनों छोगों-लोकिक एवं पारलोकिकु-कों छूती चलती है। जीवन- 


ट्‌ 
भौतिक जीवन --को सत्य मान कर उसकी समस्थातों पर विचार करना 
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और साथ ही उसके अलौकिक रूप के विपय में जिन्ता करना भारतीयों का 
एक प्रधान गुण रहा है। यही कारण है कि इसने जहाँ एक ओर गूढ़ दाशे- 
निक विचारों ( शोकाराहेत ) की सृष्टि की वहीं कामसूत्रों ( वात्स्थायन ) 
की भी रचना की | इस प्रकार इन दोनों छोरों में सामंजस्य स्थापित करने का 
हमने प्रयत्न किया और इसमें हम कभी सफल रहे और कमी असफल | हम 
शञ्राज भी उसी पथ की धोज में बढ़ते चले जारहे हैं | 
व्यक्तित्व को रक्षा 
हमारी सस्‍्कति की दूसरी विशेषता यह है कि वह विभिन्न विरोधी 
प्रभावों के बीच मी अपने व्यक्तित्व की रक्षा कर सकी है | यही कारण है कि 
बौद्ध-जेन सुधार आन्दोलन, शक, सिधियन, हण आदि प्राचीन विदेशी 
जातियाँ मुसलमानी शासकों का घार्मिक अत्याचार, ईसाई घर्म प्रचार 
आदि विदेशी आन्दोलनों के बीच मी हम मारतीयता की रक्षा कर सके हैं। 
झपने से कमजोरों को हमने अबने में पा लिया। मज़बूतों से कुछ सीखा 
आर तदनु रूप अपनी समाजिक व्यवस्था का निर्माण किया | 
नेतिक आदश 
हमारे सामने कुछ विशेष नैतिक मूल्य सदेव रहे हैं, ध्ृति, क्लूरा, दम, 
अस्तेव, शौच, इम्द्रिय-निग्रद, थी, विधा, सत्ब, अक्रोध आदि हमारे नैतिक 
झादर्श हैं! समाज में हमारे पारस्परिक सम्बन्धों के पीछे भी विश्व-बन्युत्य को 
भावना है। हम अपने सम्बन्धियों एवं बाहरी लोगों के प्रति भी सदेव उदार 
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दृष्टिकोण रखते रहे हैं। जातिगत वश-व्यवस्था हमारी स्वाभाविक प्रवृत्ति 
नहीं । यही कारण है*हम इससे कभी भी पृण॑तया लिप्त नहीं हो सके | इन 
सभी कारणों से राजनीतिक दृष्टि से विभाजित होने पर भी भारतीय-प्रान्तों 
में एकत्व की भावना कभी नष्ट नहीं हो सकी । 

राजनीतिक ज्षेत्र में शत्र के शरण में आने पर उसकी रक्षा, वचन 
पालन, राज-धर्म में विश्वास आदि कुछ हमारी विशेषताएँ रही हैं | कभी 
कभी इससे हमे धोखा भी हुआ, विशेषकर मध्यम युग में । 
शिक्षा, कला आदि के पीछे मी हमारी दाशनिक भावना प्रमुख है। 
साहित्य में भी हमारी यही समनन्‍्वयात्मक दृष्टि परिलक्षित होती है | 
इस प्रकार हम देखते हैं कि हमारी सस्‍्कति के आधार सुदृढ़ हैं। जिस 
गौरवपूर्ण परम्परा को इमने प्राप्त किया है हम आज मी उसी का निवरद्दि करने 
के लिए प्राण देने को तेयार हैं | एक बार हमने विश्व को बुद्ध के उपदेशों के 
रूप में ज्ञान का संदेश दिया थाओर वह दिन फिर दूर नहीं जब हम अपनी 
शक्ति का पूर्ण विकास कर विश्व को पुनः शान्ति का पथ दिखला सकेंगे । 
भशगवान हमारा पथ मंगलमय करे | 





श्रीचनद्रमोलि कुलओ्ं 
आगरा कॉलेज 
( रजत पदक प्राप्त ) 


0 


जाह्वी की निमल धारा को भाँति भारतीय स स्कृ निरतर अ्रतश्ल 
गति से प्रवाहित होती रही है--न जाने कितनी शताब्दियों की प्रतिक्रिया 
इसके प्रवाह को अवरुद्व करने म॑ पूर्णतः विफल हुई है। यह जीवन 

प्रवाह घूमिल अतीत को अपनी शक्तिदायिनी प्रभविष्युता से सिश्चित करता 

हुआ आज मी भारतीयों के मन एवं मस्तिप्क को अनुधपराणित कर रहा है । 

काल के क्रम में न जाने कितनी संस्कतियों ने वैवीलोन, मिश्र, ईरान आदि 
. कितने ही देशों में गौरवपूर्ण उज्जवल स स्कृतियों का उदय एवं उत्कर्ष हुआ 
परन्तु समय के प्रबल मकोरों ने उन स स्कतियों के हरे-भरे वृक्षों को समूल 
नष्ट कर दिया । आज वहाँ के ध्वंसावशेष ही उनकी अ्रतीत महत्ता की गाथा 
गाने को रह गये हैं। आज हमारे लिए वे स स्‍्कतियाँ केवल एक स्व्शिम 
स्वप्नमात्र रह गई हैं| इसके विपरीत मारतीय संस्कृति का वह द्रम जिसे 
आय मनीषियों ने स्थापित क्रिया था क्रमशः वांद्धत ही हाता गया; उसके 
कुसुमों के पराग से समस्त आयावर्त सुरभित हो उठा; उत्तके सुत्वादु फलों 
का आस्वादन कर सम्पूर्ण ससार तृत्र एवं आश्चयान्वित हा गया। भीपण 
आँधी का वेग इस वृक्ष को हिला न सका; सोदामिनी का कॉप उसका बाल 
भी बाँका न कर सका | शताब्दियों के सद्चभ को सह कर यह पादप आज भी 
-बैसा ही दृढ़ वर्तमान है गीत हरा भत्त मलवयन के साथ झूमता हुआ | 
आर जमभी हमारी संस्कृति की उच्चतम भावनाएं हमारे हृरय को शार्ति 
तथा एक जीवन दाविनी प्र रणा देती हैं । 


( २१२ ) 


हमारी स'स्कृति म॒त्यु जय है 
भारतीय स स्कति का इतिहास जाति के जीवन में होने वाले विभिन्न 
पर्षों एवं अन्तदन्द्ों फे प्रस्कुटन का, जीवन खोत की सहखमुखी घाराओं के 
विकास का इविहास मात्र है। जाति के जीवन में जब एक नवीन जाग्रति 
का आविर्भाव होता है, सस्कृति की जब एक बाढ़ आती है, तब उसकी 
प्रतिभा अनेक प्रस्फृटित उच्छुवासों के रूप में अभिव्यक्ति का मार्ग खोजती 
है | हमारी सस्‍्कृति वास्तव में इस सहखमुखी प्रतिभा का क्रमिक विकास 
है। अनादि काल से भारतीय स स्कृति की अपनी ही विशेष ध्वनि रही 
है--वह है मत्युज्ञयता | विश्व की किसी भी संस्कति ने इतने उत्थान-पतन, 
इतने ज्वर-भाटे नहीं अनुभव किए. जितने अपनी स स्कति ने | निरन्तर 
गक्रमणों के कारण उसका अड्ञप्रत्यज्भ रुधिराक्त हो गया परन्तु फिर भी 
उसने विदेशी शक्तियों के समन्ष आ्रत्म-समपंण नहीं किया, उसका गौरवोन्नत 
मस्तक नत नहीं हुआ । हूण, शक, ग्रीक, तातार, मुगल आदि ओर यूरोपीय 
कुछ समय के लिये अपनी विजय-पताका फहराते हुये चले गये परन्तु वे इ 
सनातन स स्कृति पर अपना आधिपत्य स्थापित न कर सके | द 
प्रश्न उठता है कि इस अमरतत््व का खोत कहाँ है ? यह जीवन 
दायिनी शक्ति, यह स्फूर्ति दायिनी पे रणा कहाँ से आती है ! 
धमम-तत्व जिज्ञासा 
भारतीयों के जीवन में सदैव से ग्रवल तत्व-जिज्ञासा रही है; अतः 
हमारी स स्‍्कृति की सर्वप्रधान विशेषता उसमें धार्मिक भावों की ग्रच्चुरता 
है। हमारे यहाँ धर्म का ऐसा स्वरूय निर्धारित किया गया है जे 
वत मान ही नहीं अपितु जीवन के भूत, वत मान एवं भविष्य तीनों पत्तों 
को स्पर्श करता है। धमम में धारण करने की शक्ति हैः, उससे अम्युद्य 
एवं निःश्रे बस दोनों की प्राप्ति होती है, अतः केवल अध्यात्म पक्ष में ही 
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काशणदंसूत्र 
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नहीं, लोकिक आचारों-विचारों एवं राजनीति तक में उसका नियंत्रशुं 
स्वीकार किया गया है। मनुष्य के वेबक्तिक तथा सामाजिक जीवन को 

मे नेक सामान्य तवा विशेष अर्मों का निरूपण किया 
गया है। वेद के एक्रेशवरसाद, उपनिजर के अ्वाद तथा पुराण के 
अबतारबाद और बहदेववाद की प्रतिष्ठा जनसमाज में हुईं और तदनुसार 
हमारा धार्मिक दृष्यिकोश भी अधविकाथिक विस्तृत एवं व्यापक होता गया 
है | हमारे घर्म का इततवा महत्व है कि मनु ने केवल उसी को मानव का 
चिर-सखा अमभिड्वित किया है | 

वस्तुतः भारतीय स स्कृति का सुख्य लक्ष्य मानव को उसके पराशविक रूप 
से उन्नत करना है। परलोक चिन्तन हमारे जीवन का प्रधान अज्ञ हो गया है | 
हमारा दृष्टिकोण पाश्ंचमस का भाँते केबल सॉतिक नहीं है | हमारा विचारधारा 
भोग-विलासों की मगमरीचिका मे हाँ सुख की अनुभूति करने वालों से 
अत्यन्त उच्च स्तर की है| भारतीय शरीर में नहीं यत्युत आत्मा में आनन्द 
की अनुभूति करता है। हम कमवाद, पुनर्जन्म आदि सिद्धान्तों में विश्वास 
करते आए हैं। उपनियदों में मी अन्नमय, प्राणशमय ग्रश्वति कोषों को अपेक्षा 
मनोमय कोप की प्रश्ुता स्वीकार की गई है। भारतीय मनोपियों ने ज्ञान एवं 
अनु मव के आधार पर ही एक विशिष्ट दर्शन को जन्म दिया ।* परन्तु हमारे 
यहाँ ज्ञान पक्ष के साथ ही उसके उपयोगी सावन पक्ष की ओर भी सक्लृत है । 
ज्ञान के अतिरिक्त सहज बुद्धि अथवा अन्तः करण (7090700) को-भी 
महत्ता स्वीकार की गई है। यद्यपि हमारे यहाँ बहुदेववाइ का प्रचलन है तथापि 
उन सब के अनतस्ाल में स्थित ररयात्पा की दी हसन उयासना करते हैं | वेदिक 
स॒स्‍्कृति के स्वर्णिम उपः्काल में हमें श्रम हुआ हम किस देवता को यद्ञ के 
हारा पूजा करे / नासरीय सत्च से हमार। उ्ताग नहीं हुज्ा। उत्तसकाल से 


न न जल कट >-- + ७५७७+ ब्लड निशान न अत गितानटी 
,नननन+ ५ सत+«0नन-+नन«न पा क.. कननतननीननाकमा नाम कम हनगगिता। न वककक परमकक जप | पल - 2 जा आर हं८७छ * 


ढ्त 


हा 37 ु त ता5 
९ वे पल्खी राधाकश्शन (७ 8876 0६ 7475॥ | 


२, “हिरणयगर्मः समवतेताग्रे मूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
से दाधार पुथिवरीं ब्यामतेमां कस्से देवाव हविया विधेस | 


हमारा शड्भा का समाधान किया सया--जां शक्ति समस्त स्थावर-जद्भम कति 
में विद्यमान है, उसी देवता का हम आह्वान करते हैं? |१ इस प्रकार हमने वाह्य 
प्रकति एवं।परब्रह्य में एकात्म्य स्थायित किया है | हमारा ध्येय उस चिरन्तन 
सत्य की, उस ज्योतिपुख्च की जिसकी आ्राभा से सम्पूर्ण ब्रह्मार्ड आलोकित 
हो रहा है “, खोज है। इसी परत्रह्म के हमने अनेक स्वरूप निर्धारित किए 
हैं [! प्रकति एवं पुरुष तो उसकी वीणा के दो तार हैं जिनको मड़त कर 

कविमनीपीः परिसू: स्वयम्भुःः लोक जीवन की रागिनी ध्वनित करता है। 
किसी भी देवता को दी गई आहुति अन्त में उसी के पास पहुँचती है । 


उदारता एवं संहिष्णता 

तथापि हमारी धम परम्परा में विचार का पूर्ण स्वातन्त्य है| हमारी 
उदारता एवं सहिष्णुता लोकविख्यात है। भारतीय स स्कृति में धर्म-यद्धों 
अथवा “स्मिथफील्ड” में प्रोटेस्टेटटों का जीवित जलाया जाना जैसी भीषण 
क्रर घटनाओं के लिए स्थान नहीं है । मिशनरियों की भाँति हम यह नहीं 
मानते कि इंसा के अनुयायियों के अतिरिक्त शेष सभी धर्मावलम्वी अन्धकार 
में है ओर उन्हें प्रकाश में लाने का कार्य ईसा मसीह के ही अनुयायी करेंगे | 
भारत में तो 'विमिन्‍न मत एक स्वतन्त्र एवं क्रियात्मक संस्कति के निर्माण में 
तत्पर परस्पर प्रभावित विभिन्‍न प्रयोग समझे जाते हैं | वे सभी एक महान्‌ 
एवं स्थिर जीवन के विकास में संग्लन हैं, एक दी पथ के अनेक पथिक हैं |? 
वश्मक साहणता एवं समनन्‍्वयवाद को उदार भावना हमें तुल्लसी में व्यक्त 
हुई मिलती है। उन्होंने वैष्णवों एव शैवों के पारस्परिक झूगड़ों को अत्यन्त 
सुन्दरता एवं कलात्मकता के साथ शान्त करने की चेष्टा की है । 
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यो देवोउ्मी योड्प्सु यो विश्वभ्ुवनमाविवेश | 
योड्पधीषु यो वनस्पतिषु तस्मै देवाय नमो नमः || 
२. सर्व खल्विदं ब्रक्ष!--छान्दोग्योयनिषद्‌ (३|१४।१.) 

३२. तस्य भासा सवमिद विभाति |? 

४... एक सद विषा बहुवा वदान्त !! (ऋक-स हिता-- १ १६।४।४६ ) 
9. ७. +0०प॥९२०१४॥४७ ०७: ॥७७६ धर वे ५२7०५ ]7770 ७)| ०१७।३, 


श्प्‌ 
समन्वय की महत्ता 


वस्तुतः भारतीय स स्कृति की मूल विशेषता तो उसका समन्वय ही है | 
भारतीय तचवेत्ताओं ने जीवन के पासमाथिक एवं व्यावहारिक दोनों ही 
पत्तों की पूण निदश ना की है। धमं, अर्थ, काम एवं मोक्ष के योय से ही 
कल्याण-प्राप्ति की सम्भावना की गई हैं | जीवन तो एक समश्टि है | शरीर 
ओर आत्मा दोनों के सयुक्त समूह का ही नाम जीवन है | पश्चिम ने जीवन 
के शरीर तत्त्व की ही ओर दृष्टि पात किया तथा आत्म तत्व की अवहेलना 
की । अतः. उसका जीवन विकास एकाजज्ञी है। परन्तु भारतीय स स्कृति में 
, शरीर एवं आत्मा का, भौतिक वाद एवं अध्यात्मवाद का समन्वय दृष्टिगत 
होता है| हमारे यहाँ जीवन के आध्यात्मिक पक्ष को प्रधानता दी गई है परन्तु 
शरीर को अवहँलना नहीं को गई है। यदि ब्रह्मचयांश्रम में कठोर स यम का 
निदेश है तो ग्रहस्थाश्रम में भोगविलासों का भी | वासना का उन्मूलन नहीं 
अपितु स यमन किया गया है। यह कालिदास के रघुवंशियों के प्रति श्लोक 
से स्पष्ट हो जाता है। हमारे जीवन में दश न की शुप्कता स्ंत्र नहीं आई 
है| स्वरूप में भले ही हम जगत को दुःखमय एवं मिथ्या माने “ परन्तु हम 
निराशावादी कदाषि नहीं कहे जा सकते। अन्त हमारा आशावाद में ही 
होता है क्योंकि हम आत्मा को सब्चिदानन्दस्वरूप मानते हैँ। यही कारण हैं 
कि हमारे साहित्य में ग्रीकों की माँति दुःखान्त नाटकों का अभाव है। बोद्धों 
के निर्वाण को छोड़कर जीवन से पलायन ( ९8०७])8 ) की भावना हममें 
नहीं है। ईशोपनिषद में आत्मब्रात की कठोर निन्‍्दा की गई है |? पाश्चात्य 


१. 'शैशवेड्म्यस्त विधानां यौवने विषयेपिणाम्‌ | 
वाद्ध के मुनिवृत्तीनां योगेनानते तनुत्यजाम ||! 

२, ब्रह्मस॒त्यं जगन्मिथ्या'--शड्डराचार्य 

३. असुर्या नाम ते लोका अन्चेन तमसावृताः | 
तांस्ते प्र त्यामिगच्छुन्ति ये के चात्महनों जना; ॥” 


५्छ्‌ 


दृष्टिकोशः के विपरीत हमारे जीवन में सदेव आशामय मकुल प्रभात की ज्यो- 
तिमयी रश्मियाँ अपनी आभा प्रस्फुटित किया करती हैं। 

समन्वय की यही भावना श्री कृष्ण द्वारा कथित स्थितप्रश्ष के लक्षणों» 
में दृश्चिगोचर होती है। उन्होंने स्पष्ट कहा है कि जो व्यक्ति इस संसार से 
उद्विंग्न होता है वह मुफ़े प्रिव नहीं है |? शक्ति, शील, एवं सौन्दर्य तीनों ही 
विभूतियों से युक्त आरश पुरुय की हमने कल्तना की है| केवल कर्म, केवल 
शान अथवा केवल उपासना के आधार पर हम नहीं चलते हैं | हमारा धर्म; 
कोई निश्चित लिद्वान्तप्नात्र ( 03270% ) नहीं है, वद केवज आत्य-- 
पाक्षातककार में सहायक होता है। अतः हम अन्य जातियों को भी अपने मत 
में दीक्षित करने को प्रस्तुत रहते हैं। मारत में शक्र, तिथियन आदि 
श्राक्रमणुकारियों ने हमारी इस समन्वय की भावना से उत्साहित हो भारतीय 
मत अपना लिए तथा ग्रीक राजदूत हेलियोडोर्स ने तो वेतनगर में गरुडस्तम्भ 
भी बनवाया | | 

सदाचार 

भारतीय स स्कृति में सदाचार का भी उच्च स्थान है | सामाजिक हित की 
इड्टि से कतियय निश्चित नियम निर्वारित करिए गए हैं जिनका पालन करना 
ग्रनिवाय है। मनुष्य को धर्म के दत लक्षणों! का पालन कर सच्चरित्र 
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२. इ'दुः्खेप्बनुद्विममनाः सुखेबु विगत स्पृददः । 
बीतरागमयक्रोघः स्थितधीमु निरुच्यते |) (गीता ।२।५६।) 

३. थस्मान्रोद्वितते लेके लेाकान्रोदितते च यः--गीता |१२।१५४ 

४, धृतिः क्षमा दमेउस्तेयं शोचमिन्द्रिय निग्रहः | 


आप 


धीविंधा सत्यमक्रोधों दशक धर्मलक्षणम्‌ |” (मनुस्मृति) ' 


२७ 


बनना चाहिए; दुराचारी व्यक्ति का सवंथा नाश ही हाता है ।? यहीं नहीं 
समाज में मर्यादा का पालन भी आवश्यक है | पिता-पुत्र, भाई-भाई, पति-पत्ी 
के पारस्परिक सम्बन्ध की रक्ता रामायण में को गई है। मर्यादा की भावना 
सवंत्र दश नीय है। लक्ष्मण सीता के मुख की ओर भी देखने की धघृष्टता 
नहीं कर सकतें |» सीता के लिए राम के अतिरिक्त कोई सहारा नहीं हें 2... 
आदि पूत भावनाएँ रामायण में सन्निद्दित हैं | शास्त्रों में कर्तव्य का प्राघान्य 
है, अधिकार की चर्चा नहीं है | लोकरझ्जनकारी मर्यादित एवं अत्यन्त पवित्र 
जीवन का आदश' उपस्थित किया गया है| पूर्ण पुरुष के गुणों के निर्देश 
में जीवन की सर्वाद्भीणता का ध्यान रखा गया है | द 
भारतीय संस्कृति को एक ओर मुख्य विशेषता यहाँ का वर्णाश्रमविभाजन 
है | भारतीय समाज को आर्थिक दृष्टि से चार भागों में विभाजित कर दिया 
गया है वथा प्रत्येक वर्ण के दूसरे के प्रति कर्तव्यों का निदेश कर दिया 
गया है | जाति-बन्धन कोई कठोर संस्था नहीं है, कम से शूद्र भी ब्राह्मण हो 
सकता है? | इसका विकास तो उत्तर काल में हुआ जव ब्राह्षण-क्षत्रिय आदि 
अपने को सवर्ण समझने ओर शूद्रों पर अत्याचार करने लगे | कबीर आदि 
सुधारकों ने भी वर्स व्यवस्था के विरुद्ध नहीं वरन्‌ वर्णों की अव्यवस्था के 
विरुद्ध आन्दोलन किया | इसी प्रकार चारों आश्रमों, ब्रह्मचयं, णहस्थ, वान- 
प्रस्थ एवं संन्यास में सम्बन्ध है | शास्त्रों के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति अपने 
निर्धारित कर्तव्य के समुचित।पालन के द्वारा ही कल्याण को प्राप्त हो सकता 
है | यद्यपि पश्चिम का चश्मा चढ़ाएं हुए सुधारक भारतीय वर्णश्रम 








१, ““ुराचारो हि पुरुषो लेके भवति निन्दितः | (मनुस्मृति) 
, “जाई जानामि केयूरे नाह जानामि कुए्डले । 
नपुरेवामिजानामि नित्यं पादामिवन्दनात्‌ ॥ 

“इह प्रेत्म च नारीणां पतिरेके गतिस्सदा । 

धचातुर्वर्य मया सूष्य गुणकर्मविभागशः? (गीता ।४।१३) 
धचाए्डालमपि वृत्तष्ठ त॑ देवा ब्राह्मण विदुः । 

अर यानन्‍्स्वधर्मा विशुणः परवर्मात्‌ स्वनुण्ठितात्‌ | 

स्वधमे निधन श्र यः परघर्मीं भयावहः ॥! (गाता ।३३५) 


/५) 


दल आज 


शर्ट 


व्यवस्था को अ्सच्य एड मूर्खतापूर्ण बताते हैं तथापि गहराई में जाने पर 
इसकी महत्ता स्पष्ट हो जाती है। यहां कारण है कि मॉनियर विलियम्स जैसे 
यूरोपीय विद्वानों ने भी इस व्यवस्था के गुणों को स्वीकार किया है| इतिहास 
कार स्मिथ के शब्दों में ऐसी व्यवस्था जो सहसों वर्षों से चली आ रही है तथा 
हिमालय से कन्याकुमारी तक फेली है सबंथा गुणरहित नहीं हो सकती | 

वर्णाअम-व्यवस्था के अतिरिक्त गो एवं ब्राह्मण की रक्षा को यथेष्ट महत्त्व 
दिया जाता है । ब्राह्मण तो भूसुर माने ही जाते हैं साथ ही गो अथवा ब्राह्मण 
की हत्या भयड्जूर पातक मानी गई है | पाप की भीषणता की तुलना भी गोवध 
के पाप से की जाती है । ज्ञान तथा ज्ञानियों के प्रति सम्मान की भावना सर्वत्र 
रही है। आते हुए ब्रह्मचारी को देखकर राज़ा को भी मार्ग छोड़ना पड़ता 
था | इसी प्रकार विद्या ग्रहण में हमने गुरु की महत्ता स्वीकार की है तथा उसे 
इंश्वर का ही रूप माना है--सन्‍्तों ने तो उसे ईश्वर से भी अधिक आदर 
दिया है | द 





नारी का आदर्श द 
किन्तु इनमें सबसे अधिक महत्वपूर्ण विषय भारतीय समाज में स्त्रियों का 
स्थान है । भारतीय नारी का आदश्श हेलेन का आदर्श नहीं है। वह भोग्या 
री के रूप में हमारे सन्मुख नहीं आती, उसका आदर्श सीता का आदर्श 
ई-वेह जननी के रूप में हमारे समक्ष आती है--उसका बाह्य सौन्दर्य तो 
सकी दिव्य आत्मा का प्रतित्रिम्ब-मात्र है। हमने नारी का आदर करना 
गीखा है| जहाँ नारियों की पूजा होती है वहाँ देवता प्रसन्‍्न होते हैं ।* इसके 





>जननननिनगग2>+२न>++०. 











१. दिइ पाय गे।बात समाना? ( तुज्ञतीदास ) 
२. गुरुत्र झा गुरुवि णएुः गुरुरवे। महेश्वरः | 
गुरु: साज्षात्ररत्रह्म तस्मे श्री गुरवे नमः ॥? 
२. गुरु गाविन्द देनों खड़े काके लागू पाँय | 
बलिहारी गुरु आपकी जिन गे।वविन्द दिया मिलाय ||! (कबीर) 
४. त्र नाय्य॑स्तु पूज्यन्तें स्मन्ते तत्र देवता: ।? 


श्द 


विपरीत ग्रीस में त्री की सामाजिक स्थिति अत्यन्त निम्न कोटि की थी ।+ जहाँ 
भारत म॑ गार्गी, मैत्र यी प्रभुति विदुपियां ने अपनी उ्वरा मेथा एवं कुशाग्र 
प्रतिमा से ऋषि मण्डली को चकित कर दिया था वहाँ बाईबिल में स्त्री को 
मुह बन्द रखने ही की थ्राज्ञा दी गई है |* स्वयं ईसा मसीह अपनी माता का 
समुचित आदर नहीं करते थे। विलसन के शब्दों में भारतवर्ष में ही सख्रियों 
का संबसे अधिक आदर होता था। अन्य किसी भी देश में उनकी इतनी 
प्रतिष्ठा नहों थी ।* 

विवाह हमार यहाँ एक पवित्र बन्चन माना गया है ठेका नहीं। र्तरी- 
पुरुष के पारस्परिक सम्बन्ध को मधुर एवं हट बनाने के लिए दोनों के बीच 
में पारस्परिक स्नेह एवं सहानुभूति की अपेक्षा की गई है| सदाचार के नियमों 


८ रा 


का पालन करते हुए गाहस्थ-बर्म के पूर्ण पालन में ही दोनों का कल्याण हैं । 
शकुन्तला के पतियहगमन के समय कण्व ने उसे जो उपदेश दिया है उस एक 
श्लोक में ही नारीबर्म की समुचित विवेचना हो जाती है |* तैत्तिरेय ब्राह्मण 


_अनन “नननीननम«भम--न+++.4ल्‍83५40:23/++.«० 
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४... शुअ्र स्व गुरून्कुरु प्रियसखीवृर्ति सपत्नीजने 
भतु विग्रकृतापि रोपणतया मा स्म प्रती्ष गमः | 
भूयिष्ठं भव दक्षिणा परिजने भाग्येप्वनु त्सेकिनी 
यान्त्येब॑ गृहिणीपद युवतया वामाः कुलस्याघयः ॥” 
(अमभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ [४।१) 


(से 


हि 


र्‌ एछ 


में तो लिखा है कि पत्नां के विना कोई यज्ञानुष्ठटान हो ही नहीं सकता । जमन 
विचारक नीत्शे का कथन सत्य है कि मनुस्मृति के अतिरिक्त किसी भी अन्य 
पुस्तक में स्त्रियों के प्रति इतने कोमल एवं शुभ उद्गार नहीं हूं |? 


गजनीति 


राजनीति के क्षेत्र में मी भारतीयों का सदैव से राज्यशक्ति एवं सप्राद की 
सत्ता में विश्वास रहा है | सप्रादट की ईश्वर का अंरा माना जाता था| 
उसकी आज्ञा के विरुद्र आचरण घोर दन्डनीय समझा जाता रहा है। परन्तु 
भारत में स्वेच्डा चारो शासकों का अभाव ही दृष्टिगत्‌ होता है | सम्राद को 
राज्यारोइण के पूर्व प्रतापालन की शपथ लेनी पड़ती थी इसी कारण प्रत्ा 
भी उसे पिता की भाँति मानती थी। सभा समितियों के मर्तों की भी 
अवहेलना नहीं की जाती थी। दशरथ ने राम के राज्यामिषेक से पूर्व समा- 
सदों की अनुमति लेना कत व्य समक्ता था। इस प्रकार हमारी सस्‍्कति के 
इस ज्ञेत्र में मयांदावार के दश न होते हैं। राजा शक्तिशाली होता था 


परन्तु वह अपनी शक्ति का उपयोग अत्याचार में नहीं प्रत्युत लोकरश्नन में 
करता था | 


भारतीय साहित्य 


_भारतीय संस्कृति की समस्त मूल भावनाएँ भारतीय साहित्य में दप ण 
की भाँति प्रतिबिम्बित होती हैं। आनन्द की भावना, सौन्दय-विवृति 
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( ॥९३७६)९+॥0 8९॥809 ) तथा झोमल अनुभूति के सम्मिश्रयण से मानव 
हृदय की गम्भीस्तम मनोबृत्तियों की अभिव्यक्ति हुई है। साहित्य के शिव 
रूपा की ओर आअधिह ध्यान रिया यया हैं| स्वयं साहित्य शब्द सहृत »स 
निकला है जिलमे कल्याण की भावना निद्वित है| इली कारण हमारे यहा 
दुःखान्त नाटकों का अभाव है | समस्त सारतीय लाडित्य थामिकर ज्योति 
अनुप्रेशित हो रहा है। यही भारतीय कला के सम्बन्ध में मी कहा जा 
सकता है। भारतीय स्थावत्य में धार्मिक खरूय स्पष्ट्तवा लक्षित होता है ।१ 
भारतीय कला अविकांशतः केवल देवों देवताओं के चित्रण तक हा 
सीमित है | 

भारतीय साहित्य की दूसरी विशेषता रमणीक प्रकृति-वन है। यद्यपि 
भारतीय रमवेत्ताओं ने प्रकति के रम्य रू्य को उद्दोपन मात्र माना ई तथा 
भारत को शस्वश्यामज्ञा भूमे का निनगंसिद्ध सुपमासे कावया का चिस्काल 
अनुराग रहा है। भारतीय कवियों का हृदय प्रकाते का सुन्दरतम विभूतया। 
में अधिक रमता है अ्रतः उन्होंने पक्रति के जेसे मनोहारी,सजीव मामिक्र एवं 
मश्लिष्ट चित्र अंकित किए हैं वैसे अन्य देशीय कवि नहीं कर पाए हैं। भारत 
में तो सरलता का साम्राज्य रहा है। भारतीय मानव प्रकृति के उपादाना से हा 


जाके 





१, प्रज्ञानां विनयाधानाद्रक्षणाद्धरणादपि । 


स पिता पितरस्तासां केवलं जन्मद्देतवः !| (रखुव श) 
२, “थयहदिदं मेडनुरूपाथ मया साथु सुमन्त्रितम्‌ । दि 


भवन्ते। मेडनुमन्वन्तां कथं वा करवाण्यहम्‌|? (वाल्मीसि रामायण) 
“कोरति भनिति भूति मलि सेाई। सुस्सरि सम सब कर दंत हाई॥” 
| (ठुलसी: रामचरितमानस) 


8 । 


४. सिहितस्थ भावः साहित्यम्‌ [! 
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स्नेह करता तथा उन्हें आत्मीय मानता रहा है। उदाहरणतः शकुन्तला की 
विदाई के समय कश्व उसके वनवास बन्धुभिः” तरुओश्ों से विदा की अनुमति 
लेते हैं। उस समय कितना हृदयग्राही एवं मार्मिक चित्र आँखों के सम्मुख 
नाचने लगता है | 


विभिन्नता में एकता 
भारतीय सस्‍्कृति की उपयुक्त विशेषताओं के मूल में एक अन्तमु खी 


धारा प्रवाहित होती इश्गित होती है--विभिन्नता में एकता ( 0॥8ए ॥7 
१ए7६७097 ) इसी गुण के कारण हमारी जाति का अन्य जातियों से 
पथकरण किया जा सकता है तथा उसी गुण के कारण दमारी जातियों में 
नूतन जीवन का सच्चार हुआ है | इस २००० मोल लम्बे तथा इतने ही चोड़े 
राष्ट्र में न जाने कितने मत रीतिरिवाज वेषभूषा भाषाएँ आदि हैं। किन्तु 
इन समस्त विभिन्नताओं को भारतवर्ष की मौलिक एकता के सूत्र ने आवद्ध कर 
रखा है। सुदूर अतीत से ही इस मौलिक एकता की पुष्टि की गई है। जगद्‌ 
गुर शड्डराचार्य ने भारत के चारों कोनों पर मठों की स्थापना कर देश को 
एक सम्बन्ध-सूत्र से बाँध दिया। आज भी भारतीय सस्‍्कति का उपासक 
स्नान के समय देश के विभिन्न प्रदेशों की नदियों में पुएय जल की कल्पना 
करता है |! इस प्रकार भारतीय संस्कृति अपने समनन्‍्वयवाद के कारण 


#“3. १5 


समस्त विभिन्नताश्रों में भी एकता उत्पन्न कर देती है | 


भारतीय स स्कृति भारतीय आत्मा के दिव्य स्वरूप का स्फुरण है। अनेक 
मंझावातों एवं आक्रमणों का सामना कर थ्राज भी भारतीय संस्कृति का सूर्य 
गगन में तिमिर का निवारण कर रहा है | समन्वयवाद उसका मूल सिद्धान्त 
है; सदाचार उसका अमर सन्देश है। भारतीय स स्कृति सिखाती है कि किस 
प्रकार सच्चरित्रता से जीवन को समृज्ञत किया जा सकता है, इदलोक एवं 


१, गले व यमुने चेव गेदावरि सरस्वति | 
नम दे सिन्धु कावेरि जल्लेइस्मिन्‌ सल्निधि कुर ||” 
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परलोक दोनों को सुधारा जा सकता है |? यह वही स स्कृति हें जिससे अमिभूत 
हो क्रोज़र कद उठा था--औयदि प थ्वी भर में कोई ऐसा देश है जो सत्य के 
गौरव रखता हो तो वह मानव जाति का आदि स्थान, प्रथम सुधार और 
सभ्यता का उद्गम निःस शय मारतवप ही है | 
हमारी सस्‍्कृति रदेव से सावभौमिक भावनाओं से परिवेश्ति रही है । 
जगत का, य्राणिमात्र का कल्याण हमारा ध्येय रहा है। चरडीदास की भाँति 
महाभारत के शान्ति पव में भी मानवता को सवोच्च स्थान दिया गया है। 
हमारी स स्क्ृति की सवसे अधिक प्रश सनीय विशेषता यही विश्वात्मभाव है 
जिसका परिणाम है विश्वमैत्री, विश्वकरुणा ओर विश्वमुदिता । भला इससे 
अधिक समुज्ज़्वल, उच्चतम एवं कल्याणमावनापूर्ण सस्‍्कृति कौन सी होगीं 
जिसमें ऐसे महान्‌ उद्गार हों-- 
सब भवन्तु सुखिनः स्व सब्तु निरामयाः | 
वें अद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिददुःखभाग्मवेत्‌ || 
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श्री कोॉशल किशोर, एम० एस-सॉ० 
प्रयाग विश्वविद्यालय 
( रजत पदक प्राप्त ) 
प्रत्येक व्यक्ति का जीवन के प्रति एक अपना दृष्टिकोण होता है। विभिन्न 
व्यक्तियों के दृष्टिकोण निरीक्षण करने पर हम पायेंगे कि उनमें अनेक विभिन्न- 
ताश्रों के होते हुए. मी कुछ समान विशेजतायें रहती हैं जिनके आधार पर हम 
उन व्यक्तियों के समाज की विचारधारा निर्वारित कर सकते हैं। जीवन को 
विभिन्न समस्याओं के विषय में विचार करने की किसी राष्ट की जो पद्धति 
होती है, जो दृष्टिकोण होता है, जो विचारधारा होती है, वह उस राष्ट्र 
की स स्‍्कृति कहलाती है । 
राष्ट और स रक्ृति 
संस्कति ओर राष्योयता ऐसे विषय हैं कि जिनकी नपी-ठुली परिभाषा 


देना उतना ही कठिन है जितना सरल इनके भावों से परिचित होना | संस्कृति 
राष्ट की आत्मा होती है, जो राष्ट जीवन की पद्धतिं, प्रणाली एवं प्रवृत्ति में 
स्पष्ट देख पड़ती है| शरीर में आत्मा का जो स्थान है वहीं राष्ट्र में संस्कृति 
का हे। राष्ट्र संस्कृति के बिना मृत हो जाता है । राष्टु को राष्ट्र कहने के लिये 
उसकी संस्कृति का होना परमावश्यक है । द 

अपयने राष्टू की दार्शनिक्र पृष्ठभू!भे पर आधारित संस्कृति उस समाज 
के इतिहास, रहन-सहन, रीति-सिाज, भाषा आदि पर निर्मर करती है | किसी 
समाज की सभ्यता से हम संस्कृति का भी अनुमान लगा सकते हैं, पर हैं ये दो 
भिन्न वस्तु | एक भावनात्मक है तो दूसरी क्रियात्मक। संस्कृति के आकार 
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धारण कर पत्यक्ष होने पर हम उसे सम्यता के नाम से पुकारते हैं| सम्यता 
हमारे व्यवहार से सम्बंधित है ओर संस्कृति विचारों एवं भावनाओं से। यह 
सत्य है कि सम्यता सबदा संस्कृति के अनुरूप ही होती है पर सभ्यता में जो 
निव्यप्रति वैज्ञानिक प्रगति के कारण परिवर्तन होता रहता है उससे यह समझ 
लेना कि संस्काते में भी परिवत्तन हो रहा है एक महान्‌ भूल हांग।, कारण कि 
ऐसे परिवत्तन म॑ सम्यता का रूप भल्ते ही बदल जाय, उसकी पष्ठमूसि नहीं बद- 
लती, उसकी प्रकृति नहीं वदलती--यह सम्यता से कहीं अधिक स्थायी होती हूं | 
संस्कृति चेतन हैं 
इसका यह तात्यय नहीं कि कभी संस्कृति में परिवत न होता ही नहीं | 
संस्कति अवश्य ही जड़ नहीं है, चेतन है, जीवनमयी है। विचारों की 
प्रगति के साथ संस्क ति में भी सुधार सम्मव हूं पर ये किसी संस्करतति की 
विशेषताओं की तुल्नना में नगण्य होते हैं ओर ये विशेषतायें कभी वदलतो 
नहीं, कभी नष्ट नहीं होती । इन्हीं के द्वारा हम एक संस्कृति को दूसरी से 
अलग करके रखते हैं, इन्हीं के द्वारा हम किसी संस्कृति के प्रभाव को 
किसी भी स्थान पर देखकर ठुरनन्‍्त पहचान लेते हैं | 
कला और स॑ स्कृति 
संस्कतियों का मिश्रण नहीं होता; मिश्रण होता है सम्यताश्रों का । 
चित्रकला, मूर्सकला, गानविद्या, स्थापत्यकला आदि कलाय एवं विभिन्न सम्य- 
तायें अपने से भिन्न संस्कतियों के प्रभावक्षत्र में आकर प्रभावित होली हैं, 
उनमें न्यूनाधिक अन्तर देख पड़ता है, पर इससे यह न समर लेना चाहिये 
कि ऐसे कलाकारों को कोई मिश्रित संस्कृति मान्य थी। संस्कृति व्यक्ति को 
विचार पद्धति का नहीं कहते--यह वो राष्ट्र का वस्तु है| सश्न उठता हुं, क्या 
सम्पूर्ण राष्ट्र का दृष्टिकोण भी इन कलाओं के ग्रति बदल सकता है £ क्‍या 
ये कलाय संस्कति की प्रतीक हैं £ 
संभवतः ||किन्तु कला क्‍या है ! कला हमारी सम्यता का एक अगह 
जिस पर संस्कृति और सुरुचिभावना ( 8680॥960 86789 ) का प्रभाव 
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स्पष्ट अंकित रहता है| वास्तव में यह सुरुचि मावना संस्कति से अलग नहीं है 
संस्कृति का प्रमुख माग उसका दर्शन होता है और इसके पश्चात्‌ सुरुजि- 
भावना का महत्व होता है । अतणएव हम देखते है कि प्रत्येक राष्ट्र का दर्शन 
बहुए कुड अपथरिवर्चनशील होने के कारण ज्दोँ विभिन्न संस्कृतियों का मिश्रण 
प्रायः असम्भव होता है वहाँ सुसचिमावना अधिक प्रभावित हो सकने के 
कारण समय के साथ संस्कति का प्रादुर्भाव संभव हो सका है सुरुचि भावना 
संस्कति को नमनशील अवश्य बनाती है किस्तु इसे किसी भी संस्कति 
की विशेषताओं में स्थान नहीं मिल सकता, क्योंकि ये केवल भावनायें है 
, अस्थिर और हृदयगत भावों पर आश्रित। समय समय पर उत्पन्न हुए 
विंचारकां की देन जो हमारा दशन है वह कहीं ग्रविक स्थायी वस्तु है, उसी 
की विशेषताओं पर संस्कृति का वेशिष्प्य आधारित है | 
मुख्य अन्तर--पाश्चात्य मौतिकवाद्‌ 

उक्त भूमिका को ध्यान म॑ रखते हुए यदि हम विभिन्न संस्कतियों की 
तुलना कर तो अपनी ससस्‍्कृति की विशेषताओं को स्पष्ट देख पायगगे। 
भारतीय संस्कृति की मुख्य विशेषताओं को लक्ष्य करने पर अन्य पाश्चात्य 
संस्कतियों से जो प्रधान अन्तर समर में आता है, वह है भारतीय संस्कति 
का अध्यात्मवादी होना जब कि पाश्चात्य संस्कृतियाँ मौतिकवादी हैं। 
यह अंतर दोनों संस्कृतियों की प्रकृति में हैं जिसके कारण दोनों ही ए 
दूसरे से बहुत दूर जा पड़ी हैं। यदि कभी ऊपरो समन्वय दिखाई भी पढ़े तो 
हम नेहीं कह सकते कि यह कितने दिन चल पायेगा। जहाँ प्रारम्मिक 
सिद्धान्तों मं ही मतभेद है वहाँ समन्वय कैसा ! 

पाश्चात्य देशों में सामाजिक नियम, रीति रिवाज, रहन सहन, साहित्य, 
कला, इतिहास, धर्म यहाँ तक कि जीवनभर में भौतिकवादी ग्रवृति का 
आधिपत्य देख पड़ता है | हम छोटे से कुछ उदाहरण लें, नमस्कार करने की 
प्रथा में ही एक दूसरे को देखकर जो प्रसन्नता होती है उसे व्यक्त करने के 
लिये विविध अंगस्पर्श द्वारा अभिवादन की विधि प्रचलित है। अ्रगस्पर्श 
(रा प्रास सुख ही इसका आधार है। अब हम इसके भारतीय रूप पर 
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दृष्टिपात करें; नमस्कार शब्द काअर्थही कुकना है और क्रिया में भी हम 
मककर प्रणाम करते हैं, अपने को रुका कर हम नमस्कत व्यक्ति के गुणों 
का सनन्‍्मान करते हैं। इसमें भौतिक सुख नहीं वरत्‌ दोनों को आत्मिक संतोष 
मिलता है 
कर्तव्य या अधिकार ! 
कुछ देशों में कोई भी उपकार होने पर उपकृत व्यक्ति अपने को अनुश्दीव 
मानता है और धन्यवाद देता है। उपकार भी नहीं, माई-बहिन, पिंता-पुत्र 
ग्रादि भी स्वाभाविक कर्त॑व्यों के अन्त में एक दूसरे को धन्यवाद देते हैं। यह 
है पाश्चात्य सस्कृति की नत-नत में समाई हुई अधिकार भावना को चरस 
सीमा । जैसे वहाँ कर्तव्य भावना कातो लोव ही हो गया है। भारताव 
सस्‍्कति में कत्तव्य भावना के जोआादश हैं वे और कहाँ मिलेंगे £ मामाशाह 
| अबनी अस ख्य संपत्ति राष्ट्रद्वित के लिए महाराणा प्रताप का दे डालना 
व विदित है। उसने यह कार्य कत्तव्य-मावना से ही किया थाननओआाइश 
व्य-भावना से ! जिस प्रकार हम सत्य के लिए हरिश्चन्ध का नाम लेते 
हैं कर्तव्य पालन के लिये मामाशाह का नाम ले सकते है। मदाराशा विज व 
प्राप्ति के वाद भामाशाह को दरार में विशेष रूप से सम्मानित करनी चाहत 
थे | पर भासाशाह् इसे सहन ने कर सका | वह अपने स्वाभाविक कत्तव्य के 
इनाम न सह सका, उसने टीले से कूद कर आत्महत्या करली | मे कैसे राज- 
टरबार में जाकर अपने कार्य का पारितोषिक लू गा, इनाम सैंन क वाट कैसे 
मेरी आँखे उठ सकेगी, ये उस पुण्यात्मा के विचार थे जो इनाम होने को 
गहित कार्य समझता था | आज भी ऐसे लोगां का कर्मी नहां है जा कत्त व्य 
पालन के पश्चात्‌ उस कार्य की चर्चा भी होने देना नहीं चाहत | पर कुछ 
बचारक पाश्चात्य सस्‍्कति में रंगे हुए कहते है कि प्रगति के (लव प्रोत्साहन 
चाहिये, बिना इनाम दिये जेश कैसे मिलेगा, उन्हें कोई भी बड़ा काम के 
लेने पर तरन्त इनाम चाहिये। यह विदेशों हां नहीं हमार सिद्धान्तां के 
प्रतिकत हमारी प्रकृति की विरोती मावनाये हैं | यह प्रवृत्ति बरचीर इस मारा 


कि 


क्रत्तब्य भावना से दूर लेता रही है, हमारी स॒सस्‍्कृति से दूर दाता ग्ड्टी है 


पक 
द्८ 


हमारी स स्कति इतनी विशिष्ट, अन्य सस्‍्कतियों से इतनी भिन्न क्‍यों है ! 
हम थोड़ी देर भारतीय सुख और आनन्द की कल्पना पर विचार कर । 
ससार में हम दो प्रकार के नितान्‍्त भिन्न सुख मानते हँ। ऐहिक ओर 
आध्यात्मिक | हमारी ज्ञानेन्द्रियों और वाह्य जगत की वस्त॒श्नों के स योग से 
हमें ऐहिक सुख ग्राप्त होता है। इस सुख की यह विशेषता है कि साधन 
उपलब्ध होने पर तवृष्णा शीघ्र ही शानन्‍्त हो जाती दहै। किन्तु जो सुख हमको 
प्राप्त होता है वह वहुत ही क्षणिक होता है । क्‍ 

प्रारम्भ की एक सफलता से इम आगे की सफलता या असफलता को 
कुछ गंध पा जाते हैं। पाश्चात्य देश की स स्कृति में बहुत से प्रवत्त क कहते 
हैं कि हम भौतिकवाद का अन्तिम आदश पा लेने के बाद अ्रध्यात्मवाद 
की ओर स्वयं ही अग्रसर होंगे। किन्तु प्रश्न यह है कि क्‍या हम ऐसी संतोप 
की सीमा कभी प्राप्त कर सकेंगे ? जब कि हम देखते हैं कि ऐहिक सुख की 
तृष्णा सदा बढ़ती है तो इस बात पर विश्वास करना सम्मव नहीं रहता । 

भारतीय संस्कृति में आध्यात्मिक सुख को ही महत्व प्राप्त है | वह आनन्द 
जे। हमको किसी भौतिक उपमोग में नहीं प्राप्त होता । रोटी और कपड़ा 
प्रचुर मात्रा में मिल जाना ही आनन्द है और आनन्द की चरम सीमा इन्हीं 
वस्तुओ्ों की अधिकाई और सुन्दरता में छिपी रहती है? परन्तु इस सुख के बाद 
क्या है यह उन ससस्‍्कतियों में महत्व नहीं रखता। हमारी संस्कृति को 
विशेषता यही है कि हमारे समाज की नीति और व्यवस्था का आधार 
वह सुख है जो ज्ञान विद्या और बुद्धि में समाया हुया है, जो स्थिर है, जो 
भौतिक पदार्थां के शरीर से स योग से प्राप्त नहीं हो सकता ! 

निष्काम कम 

हमारी संस्कृति कर्तव्य प्रधान है। कर्तव्य करते जाना और फल के 
विषय में निर्श्चित रहना चाहिये | इसी कारण हमारी संस्कति मे साधनों का 
बहुत महत्व है | वहुधा क्‍या होता है कि ध्येय वहत सुंदर ओर आकर्षक होने 
के कारण हम सदा उस फल की चिंता में लगे रहते हैं | वास्तव में साधन यद्दि 
सम्यक हो तो ध्येब को भुला देने पर भी हम उस फज की प्राप्त कर सकते हैं | 
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ध्येय सोच लेने के वाद उसमें अपनी आत्मा को पूर्णतवा विज्ञीन कर देना 
आवश्यक है किन्त फिर मी फल या ध्येय से विरक्ति रखकर कर्म करते रहना 
चाहिये | इस तरह संन्यास का महत्व सांसारिक बन्धनों की त्‌ष्णा से 
बचाने में है। ह 
निष्काम कर्म का सव से बड़ा लाभ यह है कि हमें अधिकतर कार्य में 
सफलता मिलती है | हम ऐसे बहत से उदाहरण दे सकते हैं जो कभी भी फल 
की चिंता से विमुख न ए भी अपने काय में सफल हए और मौतिकवार्द 
संस्कृति मं फल को अधिक महत्व है भी, किन्तु उसमें मनुष्यल्व के निम्न गुणों 
ओर प्रवृत्तियों का प्रदर्शन होता है। भौतिकवादी संस्कति के अनुसार यदि 
हम कभी अभ्रसफल ह्ण्ता कहते हैं 0/ 77७ २007वें (६ चं४०28 १८०%४ंथें, 
हम अपने अन्दर बुराई नहीं देख पाते | यदि ते60४278 १607ंतें है तो हम भी 
८९९०४ होंगे जो फल सामने आते हैं उनके साधन हम स्वयं हैं यह निष्काम 
भाव की शिक्षा है। इस कारण जब तक हम अपने को पूर्र नहीं कर लेते तब 
तक फल कूठे हो सकते हैं | अपनी संस्कृति के अनुसार हमें अपने को पूर 
बनाना है, तभी संसार की अन्य वस्तुएं पवित्र एवं पूर्ण दीख सकेगी | 


अआध्तिकता, आशावबाद, आदश वा र्‌ 
हम इश्वर को मानते हैं, आस्तिकता हमारी संस्कति की विशेषता है। 


अनेकानेक मत-्संप्रदाय हमारे देश में रहे पर सभी ने ईश्वर को माना है 
बिना किसी धर्मान्धता के ( चार्वकमत आदि भी यहाँ रहे हैं ) भारत के 
निवासियां की प्रवृति एक सव्वोपरि परमेश्वर मानने की ओर रही है । #छेसी ने 
देवताओं के रूप में, किसी ने देवी के रूप में, किसी ने सगुण रूप विभिन्न 
अवतारों को, किसी ने निगगंण ब्रह्म को माना, पर ईश्वर को सभी मानते रहे 
हैं। हमारी संस्कृति की यह विशेषता है, वह आस्तिक, आशावादी एवं 
गदशवादी रही है ! जब हम देखते हैं कि आदर्शवाद जैसे उपयोगी गुण 
की स्थिति आस्तिकता पर ही निर्भर है तथा आशावाद ईश्वस्वाद पर ही 
आश्रित है, वो हमें आस्तिकता का महत्व जान पइता है । 

जो समाज अनीश्वरवादी हैं उनका आरशास्थल कोई नहीं रहता । यदि 
जीवन ब्यथ बत्रिता दिया तो निराशा से छूटना उनके लिये असंभव हां जाता 
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है | पर ईश्वर मानने वाला अपने ईश्वर की शक्ति में विश्वास रखता हुआ 
उससे सहायता की आशा करता है, वह जानता है कि ईश्वर की सहायता 
से वह सभी संक्टों को पार कर सकेगा | इस भावना से जो आत्मिक वल 
प्राप्त होता है वह वास्तव में हमारी संस्कति की ही देन है । हमारे समाज को 
ग्रादशवाद बहत प्रिय है । यह कहना कि कल्पनालोक का विचरणमात्र करने 
कोई काय सिद्ध नहीं होता, अनुचित ही होगा, क्‍योंकि प्रगति के लिये एक 
ध्येय-विंदु जिस पर सारे प्रयत्न केन्द्रित किये जा सके, आवश्यक होता है । 
आदश पूर्णाता का प्रतीक होता है। बिना ईश्वर पर विश्वास रखे हम 
आदर्श की कल्पना ही नहीं कर सकते ।आदशश व्यक्ति को नहीं माना जा 
कता, व्यक्ति तो अपूर्शाता का परिचायक है, आदश के लिये हम ईश्वर 
को ही ले सकते हैं, जो अपने विभिन्न संस्कत नामों के द्वारा वास्तव में 
विभिन्न गुणों के आदर्शों का स्वरूप ही माना गया है। आशा और आदर्श 
का उद्गम आस्तिकता हमारी संस्कृति में एक विशेष स्थान रखती है | 
त्याग 
भारतीय संस्क॒ ति में त्याग को विशेष महत्व प्राप्त है। हम सदा ही उन 
साथु पुरुषों का सम्मान करते आए. हैं जिन्होंने अपना सव स्व त्यागकर 
अपने को दूसरों के हितसाधन में लगाया है। जीव की प्रारम्मिक प्रवृति 
स्वाथ है| मनुष्य सबसे पहले अपने स्वार्थ की बात सोचता है | पर ज्यॉं-ज्यों 
वह ज्ञान के पथ पर बढ़ता है, मानव घर्म का अनुभव करता है, वह स्वार्थ 
की अ्रपेज्ञा परार्थ को अधिक महत्व देने लगता है। यहीं से त्याग भावना का 
उदय होता है। हमारी संस्क ति में पले हुए लोगों ने तो जैसे त्याग को 
जीवन का एक अंग वना लिया था। न्यूनतम साथन लेकर ऋषि लोग 
जीवन यापन करते थे। अत्यंत सादगी से रहने के कारण ही वे लोग विभिन्न 
भोगों के धति मोह का त्याग करने की सामर्थ्य उत्पन्न कर पाते थे | 


राजा जनक, भरत, दधीचि ऋषि आदि त्याग के आदर्श रहे हैं। 
परधीचि ने तो समाज के हित में वज्रष्रचना के लिये अपनी हृड्डियाँ तक दें 


हब 


डाली थीं | हपंवधन प्रत्येक मकर-संक्रान्ति को अपना सारा घन दान दे डालता 
था। संन्यासियों के सामने जाने पर अब भी हमारा मस्तक आप से आप 
भुक जाता है। जीवन के सुख-ऐड्वव छोड़कर, नाव-रिश्ते छाइकर, घर, 
पड़ोसी, मित्र, सबकुछ त्याग कर मनुष्य संन्यास लेता है, त्वाग ६। उसका 
जीवन बन जाता है। यह आदर हम उनके घतिभाशाली व्यक्तित्व को नहीं 
उस गेरुआ। कपड़े को ही देते हैं जो त्याग का प्रतीक है और जिसे देखने 
पर श्रद्धा के माव मन में स्वयमेत उल्च् हो आते हैं । 


शुद्ध आच रण 


चरित्र अथवा शुद्ध आच रण का प्रमुख स्थान हाना भी हमारी संस्क ति 
की विशेषता हैं। यह ध्यान देने योग्य वात है कि जहां अन्य देशों म॑ विद्वान 


ग्रथवा किसी कल्ला मं अति निषपुण व्यक्ति चरित्रहन भी रहे हांतो मी 
उनका आदर होता था, भारत में यदि किसी का आचरण गिर गय 


८5 


तो फिर वह कभी किसी प्रकार सम्मान नहीं पा सका | कारण केवल चरित्र का 
स्थान विभिन्न देशों म॑ मिन्न-मित्र होना है | अन्य देखों में कला-निपुणता 
संगमवतया चरित्र से ऊपर की वस्तु मानी जाती थी, आचरण को तो वे निजी 
व्यवहार की बात मानते थे जिससे सामाजिक जीवन में कोई व्यवधान नहीं 

[| वे दो राष्ट्रेयता के साथ भी चरेत्र आवश्यक नहीं समझकत। वारेन 
श्टाज का छूट जाना इतका उद्ादश्ण है। भारत में ऐजा नहीं रहा | यहाँ तो 
यक्तिक एज सा्व तनिक जीवन एक ही रहा हैं | तभी तो उच्च, परोयकारमब 
माजिक जोवन बिना शुद्ध ग्राचरण के चल हां नहें। सकता। हम 
अपने नेताओं से सदा बद अवेज्ञा करे रहे है ऊक्ि ये बहुत संबर्भी, शुद्ध 
चरित्र वाले व्यक्तित रहेंगे | कोई भी नेता चरित्र भ्रष्ट होने के वाद हमारे 
सम्मान का पात्र नहीं रहा | मारतोव जनता ने उन्हीं नेताओं को स्वीकार 
किया तिनका थ्राचरण शुद्ध था) यही कारण है कि बहुत से खदरवारो 
समाज-सेवक अयने आराचरण में विकार आने के कारण अपने प्रतिष्ठित 
स्थान से च्युत हो गए हैं । 


-शि5 / ट 
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७४२ 
सबा गीण विकास एव' व्यवसायात्मिका बुद्धि 

भारतीय संस्क ति के वातावरण में रहने वाले व्यक्ति को अपने स्वी- 
गीण विकास का अ्रवसर मिलता है, वह सारे गुणों का विकास कर सकता 
है यदि केवल हेतु ( अभिप्राय ) शुभ हो तो। आज के लोकतंत्र में हेतु का 

हत्व बहुत बठा दिया है। हमारे यहाँ हेतु पर आधारित होकर सभी गुण 

विकास पाते हैं | द 

हमारी संस्क्‌ ति के अनुसार भावना का महत्व कम है ओर बुद्धि प्रधान 
मानी गई है | मन बुद्धि से नीचे आता है। असीम ज्ञान और विद्या, यह 
हमारी संस्कृति की देन है। हमारी संस्कृति में व्यवसायात्मिका बुद्धि को प्रथम 
स्थान है, अर्थात्‌ वह बुद्धि जिसमें भावना को लेश मात्र मी स्थान नहीं! 
वेद, स्मृति, सदाचार और आत्मा यह चार इस व्यवसायात्मिका बुद्धि की 
कसोटी हैं | वेद अर्थात्‌ विवेक (७8807), स्मृति अर्थात्‌ नियम, आत्मा 
([0709 8०) और सदाचार स्पष्ट ही है। इन पर तौल कर साइसमय 
और निष्कपट भाव से अपने को पूर्ण बनावे । इस बुद्धि के द्वारा तक करके 
नियमबद्ध आचार से जो सुख मिलता है उसका प्रसार मन करता है। 
इसी कारण, व्याकरणात्मक मन हमारा आदर्श है। बुद्धि एवं मन के इस 
आदर्श का ही फल है कि हमारी संस्कृति के प्राप्त नियमों में हम कहीं भी 
धर्म में सीमित या वद्ध नहीं हैं ! यह सबसे अधिक उदारधर्म है, यहाँ सभी 
को क्चिार-स्वातंत्र्य है, बुद्धिस्वातंत््य है, श्ञान-स्वतंत्र्य है। ओर यह बुद्धि भी 
व्यवसायात्मक है, वासनात्मक नहीं | 


विचार-स्वातंत्र्य 
वासनात्मक बुद्धि के स्वातंत्य के दुष्परिणाम तो हम आज सारे संसार 
में देख सकते हैं। अनेक कुरीतियाँ, व्यमिचार, स्वार्थ आदि स्वातंत्रय पाकर 
बढ़ ही रहे हैं ओर समाज को संत्रस्त कर रहे हैं। इसीलिये इस वासनात्मक 
बुद्धि का अनुचित स्वातंत्र्य न मान कर इसे व्यवसायात्मिका बुद्धि तक ही 
सीमित रखा है उदादरण्‌ं की हमारे इतिद्ास'में कमी नहीं। हमारे अनेकालेक 


ऋषि प्रणीत ग्रंथों म॑ विभिश्वता ही नहीं विशेष भी पाया जाता है। कभी कमी 
ते लाग कह देते हैं कि तुम्हारा कोई निश्चित धर्म नहीं, केई एक संस्कति 
नहीं, स्थिर सेद्धान्त नहीं, पर यह वाह्य विषमता ही तो हमारी संस्कति की 
सबसे बड़ी विशेषता-है जिसमें साथ ही साथ समता भी छिपी हुई है| यही 
तो सबको आश्रय देने वाले महान्‌ उदार एवं सभी के आत्मसात कर लेने 
वाले मानवधर्म की विशेषता है | सारा समाज आस्तिक होने पर भी चार्वाक 
अपने प्रसिद्ध अनीश्वरवादी सिद्धांत चार्वाकरमत का प्रतिपादन करता था, 
नित्य संध्या समय काशी नगरी में प्रत्यक्ष मापषण देता था और अपना दृष्टिकोण 
लेगों के सामने रखता था । वह स्वतंत्र था, इस सीमा तक पहुँचकर भी वह 
समाज का अंग बना रहा। वह समाज सहिष्णुता का व्यवहार जानता था 
न कि विरेधी सिद्धांतों के अन्यावपूर्वक दवा देना | ऐसी स्वतंत्रता हमें कहाँ 
मिल सकती है ! 
मानव संस्कृति 
बम का निरूपण करनेवाले मुनु ने सत्य, अद्दिसा, अस्तेय / कोई भी 
अप्रामाशिक कार्य न करना), मनु वचन, कर्म से शुद्धि तथा इनच्द्रिय-निग्नह- 
के ही अपने धर्म का आधार माना था । अहिंसा सत्यमस्तेयं शौच मिन्द्रिय 
निग्रहः । कैसे उच्च एवं सात्विक नियम हैं | कान धर्म और समाज इन पर 
चलकर अपने के गौरवान्वित न समकेगा ? और इस धर्म का नाम मानव 
धर्म! पड़ा--अर्थात्‌ मनुष्य मात्र का धर्म ! ये नैसगिक नियम माने झैसर्गिक 
रूप से हमारे जीवन का आधार बन गए हैं। इन्हीं के कारण तो हमार 
संस्कृति मानव संस्कृति कहला सकती है । धर्म के नाम से हमें आशंकित होने क 
कारण नहीं, धर्म हमारे यहाँ बहुत विस्तृत रह्य है, जीवन ही प्रायः घर्ममय रह 
'है। अतएव धर्म और संस्कति म॑ विशेष अंतर नहीं, केवल इतना कहना पर्याप्त 
देगा कि धर्म कुछ ग्रधिक क्रियात्मक रू बक्रि संस्कति एक भावमातह | 
बवेषस्य में सी साम्य 
हमारी संस्कति की सबसे बड़ी विशेषता है वैषम्य में भी समता | यह 
समता मानवधर्म पर आधारित है। अभी हम विचार-स्वातंत्य का परिणाम 


है. 


ज् चुके है--समाज में अनेक प्रकार की विषमतायें उत्तन्न होना। और 
वल विद्यार-स्वातंत््य ही नहीं, हमारे सामाजिक नियमों ने भी समाज में 
वपम्थ उपस्थित किया है, मले हो यह आवश्यक रहा है। वण-मेद, जाति- 
भेद, मत-मतान्तर-भेद, आश्रम-मेद, आदि कितने भेद हैं ! कितने समुदाय 
बन गए हैं ! कितनी विभिन्न प्रवृत्तियाँ समाज में देख पड़ती हैं | पर एक अंत- 
व्यापी एकात्मता है जे आसेतु हिमाचल सारे समाज के एक सूत्र में वाँधे 
हुए है | जब जब इस बाह्य वेषम्य ने प्रबल हाकर आन्‍्तरिक साम्य के समाप्त 
करना चाहा तभी माग्यवश अथवा समाज की जीवनी शक्ति के फलस्वरूप 
मद त्मा पुरुषों ने जन्म लेकर देश में समरसता का, एकात्मता का विस्तार 
किया | सारे समाज के संघटित किया । महात्मा श्री कृष्ण ने मारतीय महा- 
युद्ध का योग्य अन्त करके भारत में एक साम्राज्य एवं एक संस्कति की स्थापना 
की | स्वामी शंकराचार्य ने देश के चार काणों पर चार मठ स्थापित कर 
देश के प्रत्येक भाग में घूम-बूम कर एकात्मता का प्रचार किया | स्वामी 
दयानन्द ने सारे ही जाति एवं मतान्तर भेदका मिटा डालने का बीड़ा उठाया 
आर बहुत कुछ सफलता भी प्राप्त की | उनका चलाया हुआ आरारयंसमाज 
आज भी एकीकरण की इस श्रेष्ठ ज्ञानसयी विधि का प्रयोग कर रहा हे | 
फिर रामकृष्ण परमहंस, स्वामी विवेकानन्द और महात्मा गाँवी ने इसी 
सानवधस के आधार पर सारे देश के एक सूत्र में बाँवने का प्रयत्न किया | 
नहाने समाज में स्वयं का साक्षात्कार कर लिया था । 

परन्तु इन सारे भेदों के नीचे हमे एक सवंतोव्याप्त समष्टि-भावना देख 
पड़ती ई । व्यक्ति स्वतंत्र है ओर नहीं मी है | व्यक्ति समाज में लीन हो जाने 
के कारण, वह अलग होते हुए मी राष्ट्र का अंग देकर ही रहता हू। दम 
गांवों में अब भी देखते हैं कि भिन्न परिवार होने पर भी सारा गाँव एक 
बृदतू परिवार के सहश रहता है | आपस में परिवार के सारे नाते-रिश्ते माने 
जाते हैं, एक का दुख-सुख अनेक का दुख-सुख्र हे। जाता है। किसी के यहा 
विवाह हे तो सारा गाँव उसमे सहयोग देता हैं, सव मिल कर काम करते हैं 
सब खुशी मनाते हैं | ऐसा लगता है मानों बारात व्यक्ति की नहीं गाँव की है; 


भि् 


कप 


लड़की भी गाँव की लड़की है न कि किसी विशेष परिवार को  काइ दुब्ठना 
है, मृत्यु दे, तोभी सारा गाँव उसके प्रतिकार का उयाय सोचता है अथवा 
शोक मनाता है। आज किसी गाँव में यदि ये प्रथाये न दिखाई पढ़े तो यह 
न समझ लेना चाहिये कि वहाँ की संस्क्रति बदल गई अथवा नष्ट दे गई | 
जैसा कहा जा चुका है, संस्कृति राष्ट्र की आत्मा हैती है, यह नप्य नहीं हात; 
निकल जा सकती है, मुलाई जा सकती है और प्रवत्न करने से पुनः प्रतिप्ठत 
भी हे सकती है। अज्ञान के कारण साधारण जन इन प्रथाओं के यूलते जा 
रहे हैं पर अभी उस समात्र के अंग बचे हुए हैं जे अपने! मारतायव संस्कृति 
के पुनरुत्थान में लगे हुए हैं | अस्त, हम सामाजिक जीवन रें साम्य कुछ तो 
देख चुके हैं; अन्य भी उदाहरण हैं | वर्णं-व्यवस्था रदते हुए भी, प्रत्येक व 
आयु के अनुसार चार आश्रमों में जीवन व्यतीत करता है, इनमे से अन्तिम 
समय अर्थात्‌ संन्यास आश्रम में जब कि व्यक्ति सबकुछ छोड़ देता है, वह 
वर्ण-मेद से भी परे दे। जाता है | संन्‍्याती का हमारे समाज में केाई वर नहीं 
वह सबके लिये माननीय एवं पूज्य हैं | हरणु है इमारें विचारों मे 
कट्टरता न होने का; आज तो संस्कृति विस्मरण के साथ गुण लुप्त हा गए हू 
निम्नवर्ण समस्या आदि दोप हो दिखाई देने लगे है। पर यह कमा मे 
भूलना चाहिये कि यहां हमारी वास्तविक संस्कृति नहा ह। 
कृत्रिमसामभ्य अस्थायी होता हे 

समाज में विभिन्न स्वर रहें तो रहें अनेक समुदाय रहें,पर अतिथि-सत्कार 
सभी प्रकार के लेगों के मान्य होगा, गुरु का आदर सभी करंगे, सभी विद्यार्थी 
सादगी से आश्रम में रहेंगे और सब वरावर रहेंगे, यह थी हमारी संस्कृति क॑ 
मनोवृत्ति | व्यापारी घनवान होकर लोकहित के काय कर, न्यायदूण दत्त स 
धनोपार्जन करें, धर्मशाला, पाठशाला, आदि स्थापित कर, यह उनका घम 
रहा है | हमने आर्थिक समता के समान कृत्रिम साम्व का कभी चप्टा नहां के 
कारण कि यद साम्य अस्थायी होता है | यह मनोबल पर नहीं वरन्‌ पाशावक 
बल पर आधारित रहता है| यह साम्य के प्रसार का प्रवत्न जिसका तक 
"केवल यही है कि साम्य फेंले, कया कभा चल सकता ? इसमे वह हृदय का 


पथ 
हि 


द्रिन 


है; 


हु 


शाश्वत प्रेरणा कहाँ जो इस व्यवस्था के स्थिर रख पायेगी, यहतोा दलित 
वर्ग का उत्थान है, एक तूफान है जो दब जायगा, अपने स्थान से विचलित 
वर्ग जे। योग्य-स्तर की प्राप्ति के उत्साह में श्रावश्यकता से आगे निकल जाना 
चाहता है, जिसे अपने साधनों के औचित्य का भी ध्यान नहीं रहा । 

हमने ते मनुष्य के मनुष्य के नाते प्रेम करना सीखा है, यही मानवीय 
धर्म है, यही हमारी संस्कृति की प्रेरणा है। हमारे महापुरुषों ने समाज में 
स्वयं का, ईश्वर का साज्ञात्कार किया है, और यह समाज अपने देश का 
ही नहीं, अन्तते|गत्वा सारे संसार कां समाज ही आत्मस्वरूप है, ऐसी भावना 
का हमने निर्माण किया है | वसुघैव कुठुम्बकम्‌ का आदर्श रखने वाली यह 
हमारी संस्कृति है जिसके प्रधान अंग हैं वदिष्काम कर्म, विचार-स्वातंत्रय 
एवं वेषम्य में भी साम्य ! 

ये प्रत्यज्ञ विशेषताय हैं जो अपने समाज के दृष्टिकोण के-ही ऐसा 
विशिष्ट बना देती हैं कि वह किसी भी स्थान पर तुरन्त पहचान लिया जायगा, 
जिनके कारण हमारी संस्कृति मानव संस्कृति कहलाती है, जिनके कारण 
हमने अभीतक संसार में गौरव पाया है और भविष्य में भी हमारे देश 
का मस्तक उन्नत होना अवश्यम्भावी है । 





सुत्री राजकुमारी भटनायर 
रघुनाथ गल्से कालेज, मेरठ 
( विशेष पुरस्कार प्राप्त ) 


विश्य एक रहस्य है। ग्रन्थियों का समारोह है। मानव अपने बुद्धि 
कौशल से इन रहस्यमयी ग्रन्थियों को सुलभाना चाहता है | किन्तु यह रहस्य 
उस के लिए सदा रहस्य ही रहता है | उस के हृदय-सागर में आशा निराशा 
की जलधि लह॒ रियाँ अँगड़ाई ले सोती जागती हैं | वह चाहता हे विश्त के 
साथ एकाकार होना | वह चाहता हे प्रकृति में लोन होवा। और मानवी 
समाज की इसी भावना से जन्म होता है ससस्‍्कृति का। जज प्राण 
साहिदय, कज्ञा, शिक्षा आदि द्वारा नवीन मार्गों में अग्र तर होकर रिश्त 
के रहस्य को खोलना चाहता है तभी ससस्‍्कृृति का रूप बनता हे । 

स॒स्‍्कृति का इतिहास मानव इतिहास का रोचक व शिक्षाप्रद अंग ही 
नहीं,वरन्‌ इत्तियूत्त का हद सूत्र भी है। राज्य बनते बिगड़ते रहते हूं, 
सभ्यता के ऊपरी रूपों में परिवर्तन होता रहता है, किन्तु स स्कृति कीन्ञरवि- 
च्छिन्न धारा प्राचीन काल से आज तक निवांव रूप से प्रवाहित होती चली 
आर रही है। बीच बीच में उस पर परदा पड़ता रहा है परन्तु दीपक बुरा 
नहीं, एक देश में उसका तिरोभाव हुआ तो दूसरें देश में पहले से अधिक 
ऊँचे स्तर पर उसका आविर्भाव हुआ | 

पस स्क्ृति का विकास ज्यामिति की सरल रेखा नहीं हे । जातियाँ गिरती 
हैं, परन्तु मनुष्य उठता है। जाति व देश पीछे हृटते हैं, किन्तु मनुष्य 
सतत आगे बढ़ता है | यह है स स्‍्कृति का अमर स्वरूप ।' 


के ब््मा करा 
न 


उस्कृति क्‍या है ? 

किन्तु यह स्वाभाविक, सरल विकासमयी संस्कृति है क्‍या? इस का 
क्या स्वरूप है ? स स्कृति मानवीय व ग्राकृतिक शक्तियों, जाति व वातावरण 
का परस्पर आदान-ग्रदान है।यह जीवन के प्रति दृश्कोण है जो हमारा 
ब्यक्तिगत या देशगत मल्य, व अस्तित्व निर्धारित करता है। स'स्क्ृति 
मानव जीबन का ग्रोढ़तम दाष्टिकोश है 

सरकृति' शब्द का अर्थ है, परिमार्जन अथवा परिष्कार | सानव समाज 
की सामाजिक, धार्मिक, व आशिक स्थिति का परिष्कृत रूप ही स स्कृति कह 
लाता है। मानव एक सामाजिक प्राणी है और समाज ही में उसका अस्तित्व 
निहित है। सामूहिक उन्नति में ही व्यक्ति की उन्नति है। अतः समाज की 
आत्मा में व्यक्ति की आत्मा का एकीकरण ही उन्नति का मूल है। व्यक्ति 

[ समाईे मे अन्तावहित होना है। सामाजक उन्नात का साग है अन्त मे 

यहां कहेंगे कि स स्कृृति है मानव स्वाभावोतन्न सामूहिक प्रवृति से उत्पन्न उन 
की सामाजिक, धामिक, व वोद्धिक स्थिंत का व्यावहारिक स्वरूप | संस्कृति ही 
मानव समाज का प्रतिविम्ब है| संस्कृति के मुख्य चार अंग है शिक्षा, कला, 
भाषा, व साहित्य, इन्हीं चार धाराओं से संस्कृति को अविच्छिन्न धारा 
प्रवाहित होती चली आई है। मानव समाज ने किस भाँति समय समय मे 
इस दीपक को अपने सतत प्रयत्न से प्रज्वलित रखा, यही स स्कृति का इतिहास 
है | समाज का विकास ही स स्कृति का इतिहास है । 

विश्व स स्कृति भारतीय स स्कृृति की आधार शिला पर ही स्थित है। 
युग युग प्राचोन यह हमारी संस्कृति आज भी विश्व में गौरवपूर्ण उच्च भाल 
लिए. खड़ी है | जगत के अन्य जाति व देश जब अज्ञान के अन्ध कूप में पड़े 
जड़ली जीवन यापन कर रहे थे, उस समय मारत में हमारे प्राचीन स स्क्ृति 
निर्माता हमारे पूतजों का ज्ञान, विश्व के अनोखे रहस्यागार में से अनमोल 
मोती खोज खोज कर “सस्क्ृति! का मुकुठ सजा रहा था | इतनों ग्राचीन व 
ग्रूदिम अवस्था में ही उन्होंने जिस स स्‍्कृति का निर्माण किया वह सदा के 
लिए अन्य देश व जातियां का मसाग प्रद्शक बनीं रही | 


"का 


है है 


समन्वयवाद 
हसारों भारतीय संस्कृति का मूल है समन्वयवाद | क्या साहित्यिक, क्‍या 


धामिक सभी क्षेत्रों में तथा कला में इसी समनन्‍्वयवाद की प्रधानता है | 
हमारे दर्शन आत्मा, परमात्मा की एकाकारिता द्वारा अलोकिक आनन्द ग्राम 
का रहस्य स्पष्ट कर देते हैं। घामिक ज्षेत्र में ज्ञान, भक्ति, कमा का समन्वय 
है | सामाजिक ऋझत्र में वश व अ्राश्रम द्वारा उचित समन्वय किया 
गया है | 

मानव अपने वातावरण से अवश्य प्रभावित होता है। प्रकक्नतिक- बाता- 
वबरणु व जलवायु मनुष्य का एक विशेष प्रकार से विकास करते है| मारतीय 
संस्कृति पर भी यहाँ की भौगोलिक परिस्थिति का विशेष प्रभाव पड़ा है। 
दक्षिण भारत की कथाकाली नृब्य, अजन्ता के मित्तिचित्र, उत्तरों भारत का 
कला-कौशल, सज्जीत, वास्तु कल्ला, विद्या, व मिच्धु घादी की सम्बता इसी 
का प्रमाण है | 

मिश्रित स स्कृति 

केवल भोगोलिक परिस्थितियों ने ही स स्क्रति के विकास में योग दिया 
दो, यह नहीं प्रत्युत भारत में समय समय पर विदेशी जातियों ने आकर 
ग्रपनी मिन्न सम्यता व संस्कृति से प्रभावित कर भारतीय स स्कृति को एक 
नवीन सांचे में ढाला है। भारत विभिन्न जातियों का निवास स्थान है । 
यहाँ न जांने कितनी विदेशी जातियाँ आई, ओर इसी कारण मौरवीय 
सस्‍्कृति का रूप भी सदा विकसित होता रहा है। इनकी अपनी सिशेष 
सभ्यता व सस्‍्कृति थी, जिसके परस्पर आदान-प्रदान द्वारा इन्होंने एक 
नवीन स स्कृति को जन्म दिया जो इन सब का मिश्रण थी | अत्येक स स्कृति 
ने अपना निजी अस्तित्व रख कर भी मारतीय संस्कृति की मूल स्थित 
एकता को स्वीकार किया। यद्यपि बाह्य रूप रंग व आवरण समय समय 
पर परिवर्तित होता रहा किन्तु .उनके मध्य में भारतीय स स्क्ृति की सव ग्रा- 
हिणी शक्ति व एकता की मूल धारा प्रवाहित थी । इस संस्कृति ने इन 

हा 


० की 


विदेशी जातियों को पूर्णतया आत्मसात कर लिया, जिससे बह भी इसी 
का एक अंग बन गई | 
भारतीय इतिहास का अध्ययन हमें बताता है कि हमारी स स्कृति समय 
समय पर परिवतित होती रही, नवीन परिधान धारण करती रही, विभिन्न 
संस्कृतियों को एकता के सूत्र में सम्बन्धित करती रही, तथा आगे बढ़ने 
की प्रेरणा देती रही | उसकी आत्मा नष्ट न द्वो सकी | 
परिवतेन युग 


भारत आज परिवतन के ब्रीड़ में है। भारत ही क्या समस्त स सार ही 
करवट बदल रहा है | ऐसे समय में स स्कृति का रूप भी परिवर्तित हो रहा 
है व हो भी चुका है, किन्तु अन्तर्गत एकता अब भी मिल्लेगी | हमारी भारतीय 
स स्कृति प्राचीन आर्य संस्कृति के आधार पर खड़ी है | आर्य ससस्‍्कृति की 
मुख्य प्रवृत्तियां इसमें अब भी पाई जाती हैं | 

आधुनिक भारतीय संस्कृति में भोतिकवाद का प्रभाव अपनी जड़ें जमा 
रहा है | मारतीय समाज की कुप्रथाओं को दूर करने का प्रयास किया जा रहा 
है | सामाजिक जीवन में क्रान्ति मच गई है। साम्यवाद के सिद्धान्तों के प्रचार 
द्वारा समाज में एकता व समानता स्थापित करने का प्रयज्ञ आधुनिक स स्कति 
की देन है। वर्षों से दासता की बेड़ी में जकड़ी भारतीय जाति अब जाग कर 
दुर्गा स्वरूपिणी हो अपने अधिकारों के ग्रति सचेत हो चुकी है। अछूत अब 
समाअ का कोढ़ नहीं वरन उसका मुख्य अंग हैं। आज समाज में प्राचीन 
अन्धविश्वास व अन्धपरम्गग्रों की शंखलाय टूटने को आदर हैं। राष्ट्रीयता 
देशानुराग व स्वातंत्य के इस युग में भारतीय सस्‍्कति परिवर्तित हो 
खुको है | ह 

एकता 

भारतीय संस्कृति की मुख्य विशेषता है एकता | एकता का यह दृढ़ सूत्र 
भूत, वतमान व भविष्य।को संगठित किए हुए है | समय समय पर आने 
वाली जातियाँ, उनकी भाषा, रीति रिवाज़, रहनसहन इत्यादि सूब,इूस प्रकार 


हक 


आत्मसात कर लिए कि उनका विदेशीवन नष्ट हो गया। वे भूल गए कि 
वे अन्य हैं, विदेशी हैं, वरन्‌ उनके हृदय में भी देशप्र मं की पुनीत सारिणी 
प्रवाहित होने लगी | भाषा, रहन-सहन, रीति व शारीरिक भिन्नता होते हुए 
भी भारतीयता की जो डोरी उन सबों को नाथे हुए है, वह हमारी सस्‍्कति 
की मुख्य विशेषता है। परमात्मा के विभिन्न अंश स्वरूप आत्माएं उस परोक्ष 
सत्ता ते एकता के सूत्र में सम्बन्धित है, उसी भाँति वाह्यावस्ण की 
विभिन्नता उनकी आन्‍्तरिक एकता के नष्ट नहीं कर सकी है । 
विश्व बन्धुत्व 
हमारी स स्कति की कुछ अन्य विशेषताएं इसकी लोक सग्रहकी भावना; 
धर्म, अथ, काम व मोक्ष द्वारा निः्त्र यस की प्राति, समाज मे व्यक्ति का उच्च 
थान होते हुए भी समष्टि की व्यष्टि से अधिक सुख्यता, त्याग को भावन 
तथा मानव मात्र का कल्याण है। इन्हीं प्रवृत्तियों के कारण हमारी स सस्‍्कति 
स्थिर रह सकी | मानवता का कल्याण ही हमारा मुख्य उद्देश्य हे, विश्व 
बन्धुल ही हमारा लक्ष्य है । “विश्व मानवता का जय घोष यहाँ पर पड़े 
जलद स्वर मन्द” उसी में हमारी मानवता है | मारत वश्व म॑ शान्ति 
का प्रचार करेगा; अशान्ति, अत्याचार, घुणा को नष्ट कर सारा ससार एक 
राष्ट में परिवर्सित हो ज्ञाएं, एकता, प्रेम, सहयोग, बन्धुत्व को भावना 
उस स्वर्ण स सार में राज्य करे, यही भारत का विश्व को सन्देश है 





संस्कृति की रूपरेगा 


/) 


श्री दिनकर सीनक्लकर-- 

व्यक्ति के समान ही राष्ट्र की भी एक निश्चित जीवन धारा होती है| 
जिस प्रकार असंखबय पूवजों से प्राप्त अतीत के संस्कारों को लेकर मनुष्य 
चलता है, उसी प्रकार अनादि काल से चली आई हुई संस्कृति राष्ट्र के साथ 
सदेव संबद्ध रहती हैं । 


श्री शरत-चन्द मिश्र-+- 

राष्ट्र ओर संस्क्रति का सम्बन्ध अविच्छिन्न है। राष्ट्र की मर्यादा उसकी 
संस्कृति में निहित रहती है ! युग-युग की साधना व तवश्चर्या गे समाज जिस 
बोद्धिक विकास की चरम सीमा तक पहुँचतां है उसी का निचोड़ संस्कृति है। 
संस्क्ृति उस राष्ट्र के उत्थान-पतन, बिंकास, उत्कर्ष, जीवनधारा से परिपृण 
रहती है, इसलिये वह आगा।मी संतति का सदेव पथ-प्रदश न करती है। जिस 
प्रकार एक वृक्ष चारों ओर अपनी दूर-दूर तक फैली हुई जड़ों से रस प्राप्त कर 
अपनी ध्रत्येक डाली व पत्तों में नवीन स्फूर्ति, जीवन संचार करता है, उसी 
प्रकार यह राष्ट्रवृत्ञ भी अपनी अतीत की संस्कृति रूपी जड़ां से अ्न॒प्राशित 
होकर राष्ट्र के अंग-अंग को जीवन-रस थदान करता है ओर उसके मावी- 
जीवन को धशस्त करता है | 


श्री देवी चन्दे -- 
संस्कृति का तातद्यय उस परम्परागत-विधान-शज्लूला से है जिसके द्वार 
मानव की ग्रकृति-प्रदत्त शक्तियाँ खुधरी हुई स्थिति में लाई जाती हैं औरा 


४ श ड्‌ 


उनका यथोचित सम्बन्ध दृश्य जगत के अ्रन्य पदार्थों और तत्वों के साथ 
स्थिर किया जाता है | 


नी 


संस्कृति वास्तव म॑ मूल-पवृत्तियां क। सामाजिक और सांसाश्कि प्रयोग- 
विधि निर्धारित करती है | हमार प्रवृत्तियाँ और हमारे विकार हमार व्यवहारों 
में मुखरित होते हैं। व्यवह्ारां का उच्च बनाना ही संस्कृति का उदहश्य है 
दूसरे शब्दों में प्रकृति-परत्त शक्तियों का समुचित विक्रास संस्कृति का लक्ष्य 


पस्येक संस्कृति जीवन-सम्बन्बी दश न रखती है, जीवन का उद्देश्य 
निश्चित करती है ओर उसके साधनों पर विचार करती है। विभिन्न भूखण्ड 
के निवासी जीवन में ज्यवह्यव करने के लिये अपनी प्राकृतिक स्थिति तथा 
रुचि के अनुरूप विधान का निर्माण करते हैं। ये विधान जब तक सूक्ष्मरूप 
मे रहते हैं तव तक दर्शन कह्दे जाते हैं और जब व्यवहार में आ जाते हैं तब 
धर्म हो जाते हैं, तथा परम्परागत हो जाने पर संस्कृति हो जाते हैं। संच्षेय में, 
व्यक्ति के जीवन को सुव्यवस्थित, पारिवारिक और सामाजिक स्वरूप देना 
ही संस्कृति का ध्येय है । 

सामयिक या तात्कालिक विधान, भले ही वह हमारी इन शक्तियों के 
विकास में सहायक हों, संस्कृति - की परिधि मे नहीं आता; यहीं विधान जब 
समाज-विशेष के द्वारा अपना लिया जाता है और परम्परागत हो जाता है 
तब संस्कृति का रूप धारण करता है। क्योंकि संस्कृति हमारे प्रत्येक व्यवहार 
को निश्चित गति और दिशा देती रहती है | किसी नवल विधि में तभी यह 
शक्ति आ सकती है जब वह समाज के जावन से व्याप्त होकर परम्परागत 
हो जाय । 

इस संस्कृत द्वारा विकास में वाधक रूढ़ियों को पोषण नहीं मिलता । 
नये विचार--जों समात्र की गति के साथ अपनाये जाते हँ--समभ्यता को 
कोटि में आते हैं और यही सम्दता परम्परागत होने पर संस्कृति हो जाती है, 


वैसे ही,्लेडे आज की राजनीति भविष्य का इतिहास होती है । 
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%7 मोतीलाल जायसवाल -- 

प्रकृति के तत्वों पर विजय पाने के प्रयत्ष में तथा मांनंवानुभूति की 
कल्पना में मनुष्य जिस जीवनइृश्ि की रचना करता है वह उसकी संस्कृति है | 
संस्कृति कभी गतिद्दीन नहीं होती अपितु वह निरंतर गतिशील है। तदपि 
उसका अपना निश्चित अस्तित्व हैं। नदी के धवाह को माँति निरंतर गति- 
शील होते हुए भी वह अपनी निजी विशेषतायें रखती है | ये उस सांस्कृतिक 
दृश्कोण को उत्पन्न करनेवाले समाज के संस्कारों में तथा उस सांस्कृतिक 
भावना से जन्य राष्ट्र के साहित्य, कला, दर्शन, स्मृतिशासत्र, समाजरचना, 
इतिहास, एवं सभ्यता के विभिन्न अंगों में व्यक्त होती हैं | 


ठाकुर यदुव श॒ नारायण सिंह-- 


संस्कृति मानव की शाश्वत भावना से उत्पन्न होती है तथा उसका 
उदद श्य आन्तरिक और वाह्य स्थितियों में सामझ्स्य पैदा करना होता है। 
इस आंतरिक और वाद्य प्रयोग में मनुष्य की सम्यता का योग अवश्य पाया 
जाता है। परन्तु इन दोनों तत्वों के दो विभिन्न आशय हैं। सभ्यता का 
प्रत्यक्ष सम्बन्ध मनुष्य की पार्थिब उन्नति से है तथा संस्कृति का सम्बन्ध है 
आत्मा ओर हृदय से | इस प्रकार संस्कृति मनुष्य की रचनात्मक वृत्तियों का 
सर्वश्र 2 परिणाम है जिसकी अभिव्यक्ति कई प्रणालियों जैसे भाषा, कविता 
धर्म, बर्शन तथा आथिक और राजनीतिक संगठनात्मक शक्तियों द्वारा 
होती है । 


दर्शन, ज्ञान ओर विचारराशि के परे संस्क्ृति जीवन की उन मान्यताओं 

और धारणाओं का प्रतीक है जिससे जीवन को सतत सर्वतोमुखी विचार- 
प्रेरणा प्राप्त हों, जिससे कि उसकी वास्तविकता नष्ट न हो वरन्‌ स्वृतन्त्र चिंतन . 
के रूप में नैतिक क्षेत्रों में पूण रूप से प्रकट हो। वह माव और कंम ( ज्ञान 
और विचार ) का समन्वय है । भाव उसकी मूलभूत प्रेरणा अथवा प्राण है 
तो कर्म उसका मूत्त रूप अथवा शरीर । 


आआं+ 


'औ 
उर्म की ह 
सुश्री उमिला रश्तोंगी-- 
पारिडत्य का भण्डार, कला का ज्ञान तथा मनुष्यों व पुस्तकों से परिचय 
संस्कृति! बनाते हैं, ऐसा मैं नहीं समझती, किन्तु संस्कृति जिससे वनती है वह 
वह वृत्ति है जो इन सब के मिल जाने से उत्न्न होती है । 
संस्काते के, जिसका मानव जीवन के विकास और मानसिक उत्कष से 
सम्बन्ध है, तीन अंग हैं--उसका दर्शन और विज्ञान, उसका घर्म और कला, 


तथा उसका कर्मकाणड । इस प्रकार संस्कृति में ज्ञान, भक्ति और कर्म तीनों 
का समन्वय है। 


श्री उत्तम नारायण भटेले-- 
संस्कति काल के स्तरों पर बहती हुई धारा है। मानत्र सम्पक से 


3) 
संस्कतियों के अन्तरावलम्बन से उसमें विकृति भी आती है, और कभी कभी 
ब्राहरी तत्व भी उसमें घुल-मिल जाते हैं | किसी नदी की घारा में मी ये बात 
होती हैं, किन्तु इससे उसका गुण-रूप नहीं बदलता, इसी प्रकार भारतीय 
संस्कृति भी सभी विकारों को अपने में उदरस्थ करती हुई अपनी सनातन 
प्रवृत्ति नहीं छोड़ती, यह उम्कीं प्रकृति है । 


सकलित--- 

संस्कृति के विभिन्न अंगों में सामब्स्य होना आवश्यक है | उरयः ऐसा 
होता भी है | यही कारण है कि एक विशेष दार्शनिक पृष्ठ भूमि पर आधा- 
रित संस्कृति का कोई एक अंग स्वतन्त्ररूप से अन्य संस्कृति द्वारा प्रभावित 
नहीं हो सकता, यहद्ाँ तक कि संस्कृति इसी कारण प्रायः अपरिंबत नशील 
होती है | 
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श्र मोती लाल जायसवाल-- 

भारतीय संस्कृति की प्रमुख विशेषता यह है कि यह प्रानव स्वभाव के 
अनुकूल है, जिसके कारण अब तक इस संस्कृति को अनन्‍्यों पर अपना प्रभाव 
दिखाने के लिये कभी भी वल-प्रयोग करना नहीं पड़ा है, जबकि अस्य 
संस्कृतियों का आधार ही घृणा, संघरष, क्रान्ति आदि होती है | अपनी संस्कृति 
निःस्वार्थ सेवा सिखाती है | यह उसका भव्योदात्त तत्व है | जहाँ निःस्वार्थता 
नहीं वहाँ सेवा नहीं है | वह व्यापार है | उस पर हमारी संस्कृति का विश्वास 

'नहीं है । 

श्री अमर नाथ अभगवाल-- 
हमारी संस्कृति ने धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चारों की सिद्धि को 
मानव-जीवन का ध्येय माना है, इनसें भी प्रधानता हमने धर्म और मोक्ष को 
ही दी है | अथ और काम का उपभोग, उनकी प्राप्ति का प्रयास वहीं वक 
उचित ठहराया हैं जहाँ तक वह हमें धर्म और मोक्ष की प्राप्ति में सहायता 
करता है हम तो यह कहते हैं--'कोवा दरिद्रोहि बिशाल तृष्णा बद्धोहि कोयो 
विषयानुरागी ।? इसीलिये जहाँ ग्र्थ और काम को लक्ष्य माननेवाली सभी 
संस्कृतियों ने मानव के जीवन में विपमता ओर अशांति उत्पन्न वी है, हमारी 
संस्कृति ने विषमताओं का अन्त करके, जीवन की समस्त समस्याओं का हल 
निकाल कर शांति और सुव्यवस्था का पथ दिखाया है | 


श्री हरिशंकर चृढ़ामशि-- 
समाज के लिये अपने अस्तित्व को विलीन कर दो और तुम देखोगे कि 
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समाज तुम्हें ऊंची दृष्टि से देखता है | हाँ, अन्दर ऐसी कोई भीज्था न 
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यदि ऐसा होगा तो प्रथम ते। वह पद पाना ही दूभर हो जायगा ओर पा भी। 
गए ते वहाँ रह नहीं सकोगे । 
श्री पुरुषोत्तम प्रसाद पिह चौधरी -._ 
हमारी संस्कृति का निर्माण दिव्यहृशि स पन्न रागइ्प शून्य एवं त्रिकाल- 
दर्शी ऋषियों द्वारा अव्यात्म के आधार पर हुआ है--जिसके चार प्रवान 
आधार-स्तंभ हें--ईश्वर, ऋषि, नियम और शासत्र। हमारी संस्कृति इन्हीं 
चार पर अवलम्बित है और यही उसकी विशेषता है | 
श्री हरी शंकर बढोनिया-- 
हमारी समन्वय की भावना इतनी प्रबल थी कि हमने उन शक्तियों का 
भी जो हम पर आक्रमण करने आयी थीं, अ्नुप्रेणित किया; अ्यनी संस्कृति 
में उनकी संस्कृति का इतना सुन्दर समन्वय किया कि आक्रमणकारियों की 
निज की संस्कृति क्या थी इसका आज पता ही नहीं चलता । ह मारी संस्कृति 
ने सबको आत्मसात कर लिया | किन्तु घोर धर्मान्वता का, हिंस। का, उत्पीडन 
का हमारी सस्कति से कोई मेल नहीं हो सकता था | अतण्व॒ मुसलिम आक्र- 
मणकारी अपने को पृथक ही अनुभव करते रहे | हमने उनका विरोध किया | 
यह भी सत्य है कि युद्ध में हम परातित हुए, किन्तु हमारी सस्कृतिक धारा 
कु'ठित नहीं हुई | सहस्ाविक वर्ष हम पराधीन रहे, हमारा कमरुय शक्ति 
का हास हुआ, किन्तु हगारी सस्‍कृति के मूल में अवस्थित तिशेषताये 
अगोचर रूप से ज्यों की त्यों बनी रहीं | हमने महा जिनाश के गहृर में 
गिरकर भी सानपिक सतुलन नहीं खोया | ज॑ावित जाति की भांति हम 
पुवः नव जागृति, नवस्फूतति के साथ आपने लक्ष्य की ओर अग्रसर होने 
को सनन्‍नद्ध हें | 
श्री दिनकर सोनवलकर -- 
भारतीय संस्कृति की सब से वड़ी विशेषता हे-अन्य परम्पराओं को 
पन्‍्मु््द्ध करने की प्रवृत्ति ओर शक्ति | न जाने कितनी डंस्कृतियाँ इसके 





बद 


गर्भ में छिपी बैठी हैं | मानों उन सभी संस्क्ृतियों का 'भारतीयकरण' हो गया 
है | हमारी संस्कृति तो गंगा नदी की पवित्र निर्मल धारा के समान है जिसमें 
मिलकर गंदे नाले का पानी भी गंगामय हो जाता है। भारतीय संस्कृति में 
अन्य किसी संस्कृति की तनिक भी गंब्र नहीं। उसने तो सभी को आत्म- 
सात्‌ करके अपना! बना लिया है | इसी गुण के कारण आज भी भारतीय 
संस्कृति पुरातन होते हुए भी चिरनवीन है | 
श्री पी० सत्य नारायण -- 

उत्तर भारत के कई स्थानों पर ताज आदि अनेक शिल्प मौजूद हैं। वे 
सब अमारतीय मुसलमानों की कला से स्वथा भिन्न हैं तथा वे हिन्दू, बौद्ध 
तथा मुस्लिम शिल्पों की सम्मिलित कलानिपुणता के निदर्शन हैं । 

सामाजिक व्यवहारों मं भी यह अंतर कुछ दिखाई देता है । दक्षिण 
भारत के लोगों में जो आचार हैं वे बहुत कुछ प्राचीन पद्धतियों पर अव- 
लम्बित हैं। परन्तु उत्तर भारत के आचार तथा सारे शुभाशुम कार्य-परस्पर 
सम्मिलित रूप में ढलकर एक विशिष्ट मारतीय संस्कृति का आविर्भाव हुआ 
है जो कि न ते। इतलामी तत्व का प्रदर्शन करता है और न हिन्दू तत्व का | 
वह एक विनृतन संस्कृति का प्रदर्शन कर रही है। मारत के मुसलमान तथा 
ईसाई बहुत करके वर्णान्तर द्वारा बने हैं, वस्तुतः पहले वे हिन्दू थे, इसलिये 
उनके अ्र[चार-व्यवहारों में सामंजस्य का प्रस्फुटन हो रहा है । 


भी नवरत्त दुगड़--- 


इतिहास हमें बताता है कि जित संस्कृति में धर्म को महत्व दिया जाता 
है वह अधिक काल तक जीवित रहती है। और जो संस्कृति शक्ति, तक 
और भौतिक उन्नति पर विश्वास करती है वह अल्पायु होती है| ईसा ने सच 
ही कहा है, “धन्य हैं वे नप्न आत्माय क्योंकि ससार अन्त में उन्हीं का तो 
है |!” भारतीय संस्कृति घर्म को प्रमुखता देती है अतः उसका दीर्षांयु होना 


निश्चित है | न 
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श्री कैलाशपति-- | 

भारतीय संस्कृति की अरुत जीवनशक्ति का कारण उसकी विशालता 
और उदारता है। चाहे जिस प्रकार की विदेशी शक्ति से उनका सामना 
हुश्रा, चाहे वह आक्रमणकारी यूनानी अथवा मुस्लिम सभ्यता हो, चाहे वह 
व्यापार के कारण सम्पक में आयी बाली द्वीप ( जो हमारा उपनिवेश भी 
था ) की सभ्यता हो अथवा वह लंका और चीन की सम्यता हो, जहाँ 
यात्रियों और भिक्तुओं का आना-जाना होता रहा, इस देश के निवासियों ने 
उन सभी देशों की सभ्यता और धर्म को सहानुभूति और उत्कठना की दृष्टि 
से देखा | उनमें कद्चरपन न था, अतएव वे किसी भी समाज, विचार ओर 
धर्म की उचित मान्यताओं को स्वीकार करने को प्रस्तुत रहते थे | इसी कारण 
हम वेद्रों ओर वेद-विरोधी बुद्ध-धर्म दोनों की इज्जत करते हैं | 


>त्री दिनकर सोनवलकर -- द 
रूस के भाग्यनिर्माता स्टालिन ने एक बार कहा था,  तीत्र घुणा ही 
हमारी सफलता का आधार है ।” ऐसे व्यक्ति ग्रथवा सिद्धान्त हमारे आदश' 
कदापि नहीं हो सकते | प्रेम ओर सद्भावना ते हमारे मूलभूत सिद्धान्त हैं. 
तभी तो हमारे पूवजों ने घोषणा की थी “मा विद्विपामहे” । 


अन्य स कलित विचार 
यदि भारत का कोई सांस्कृतिक संदेश है तो वह है दश न में और धर्म 
में | हमारी संस्कृत के इतिहास की विशेषतायें ऋषि ओर पधर्मग्रन्थ हैं। 
भारतीय संस्कृति का वह मंगलमय संदेश यदि जीवन में क्रियात्मक रूप पा 
सके तो जीवन सच्चे.अ्रथों में सांस्कतिक हो सकेगा । 


श्री सवंपल्ली राधाकंष्णन्‌ 
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अन्य बिचांर 
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अजय विचार 
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खन्य बिचार 


